५ 


घ्‌ 
हि 


ग्री वन्चुओं 


4. 


मी [प्‌ सरलतासे आध्यात्मि 
गके वरददजाएुलिंगो, 5०: १ रपज्य श्री मगोहर जी वर्णी सहजानन्द म 


ज्ञाव व ; 


बघन और निवन्धोंकों अवश्य पढ़िये | आज्ा हो नहीं अपितु पूर्ण £: 
है कि इनके पढ़नेसे श्राप ज्ञान भौर शान्तिकी वृद्धिका अनुभव करेगे। 


अध्यात्म ग्रन्थ सेट 


श्रात्मसंवोघन सजिल्द शा) 
सहजानन्द गीता सार्थ सजिल्द १) 
सहजानन्द गीता सतात्पयें ख० २) 
तत्त्व रहस्य १) 
अ्रध्यात्मसहत्नी १) 
भ्रध्यात्मचर्चा बढ़ीं ॥॥*) 
श्रध्यात्मचर्चा छोटी ॥) 
द्रव्यप्नंग्रह प्रइनोत्तरी ठीका स० ३॥॥) 
आत्म उपासना... ) 
सामायिक पाठ ल्‍) 
स्वानुभव *) 
भ्रध्यात्मयूत्र सार्थ &) 
त्त्वचूत्र सभावाथ्थ ।£) 
_एकीभाव स्व्रोन्न अध्यात्म ध्वनि” ।) 
कल्वाणुमन्दिर स्तोत्र म्रब्या०. ) 
वियापहांर स्तोच अध्यात्मक्वति. ॥) 
समयसार भाष्य पीठिका ।“) 
समयसार महिमा ) 
समययार इृष्ठान्तमम्म 0) 
सहजानन्द डायरी १९६५६ २) 


सहजानन्द डायरों १६५७ २) 
सहजानन्द डायरी १६४५८. १४) 
सहजानन्द डायरी परि० १९५६ ॥॥) 


मु 


भागवत धर्म । 
मनोहर पद्यावलि 
स्तोत्र पाठ पुझ्ञ 
सूत्र गीता पाठ 
यह सेट लेने पर & ब्रति र० कर 

अध्यात्म अवचन सेट 
घमंग्रवचन 
सुत्र कहां 
प्रवचतसार प्रवचन ५%रथम भाग 
प्रवचनसार प्रवचन द्वितीय भा 
प्रवचनसार प्रवचन तृतीय भाग 
प्रवचनतार प्रवचन चतुर्थ भाग 
भ्रध्यात्म सूच प्रवचन पूर्वाद्ध 
भ्रध्यात्मसूत्र प्रवचन पूर्वोत्तराद्ध 
देवपूजा प्रवचन 
श्रावकपद्कर्म प्रवचन 
दाशेचिक सरल प्रवचन 
समयसार प्रवचन प्रथम पुस्तक 
समयसार प्रवचन ह्वितोय पृल्तक 
समयसार प्रवचन तृतीय पुस्तक 
समयसार प्रवचन चतुर्थ पुस्तक 
वर्णी प्रवचन फाइल प्रथम 

कं द्वितीय 


है. 


हे 
न ० ०४ 
५५ 
ड़ 


श्री सहज़ानन्द शास्त्रमाला 
( ४३ ) 


समयसार-भ्वचन 


' चलेखक-- ,. ,. . 
अध्यात्मयोगी न्यायतीर्थ पूज्य श्री मनोहर जी वर्णी 
“श्रीमसहजानद” महाराज 
के संपादक:--- 
महावीरमसाद जैन बेंकर्स सदर मेरठ | 


प्रकाशक:-- 


मंत्री, श्री सहजानन्द शाजमाला 
१०५, ए रणजीतपुरी, सदर मेरठ । 
उ० प्र० 


है 5 
सच न्योछावर 


१६६० २) 
० 22 हे: 20०22 42 22% 2 2 27% “27% 22% 27 25 2 


2 40060 677 ८7 604 67 27 37 2 22 - 20 7: 27 30247: 77% 65:27 67 


( २) 


4 कक < 
श्री सहजानन्द शास््मात्रा के सरतक 
(१) श्री मान्‌ लाला मंहांवीरंप्रसाद जी जेन बेंकर्स, सदर : 
(२) श्रीमती फूलमाला जी धर्मपढनी श्री लाला महावीरभ्रस 
जीजैंन बैंकस, सदर, मेरर _ _ , 
श्रो सहजानन्द शास्त्रमाला के प्रवर्तक महानुआत्रों की ,नामरावलि;-... 
(१) श्रो भंवरीलाल जी जैन पाण्ड्या भूमरीतिलेयो” 
(२) ,, ला० क्ृष्णचन्द जी जेन रईस, देहरादून 
(३) ,, सेठ जगन्नाथ जी जैन पाण्ड्या #ुमरीतिलया 
(४) श्रीमती सोवती देवी जीं जेत गिरिडीह 
(५) श्री ला० सित्रसेन नाहरसिंह जी जैन मुजफ़्फरवगर 
(६) ,, ला० प्रेमचन्द ओमप्रकाश जी जैन प्रेमपुरी मेरठ 
(७) , ला०'सलेखचन्द लालचन्द जी जैन मुज्पफरनगर 
(८) ,, ला० दीपचन्द जी जैन रईस देहरादून 
(६) ,, ला० बारूुमल प्रेमचन्द जी जैन .मसूरी 
(१८) , ला० बाबूराम मुरारीलांल जी जंच ज्वालापुर 
(११) ,, ला० केवलराम उग्रसेन जीं जैन जगाधरी 
(१२) ,, सेठ गेंदामल दगड़ू शाह जी जैन सनावद 
(९३) ,, ला० मुकुन्दलील'ग्रुलंशनराय जी नई मंडी मुजफ्फरनगर 
(१४ श्रीमती धर्मपत्नी वा० कैलाशचन्द जी जैन देहरादून 
(१५) श्रीमान ला० जयकुमार वीरसैन जी जेन सदर मेरठ , 
(१६) ,, मंत्री जेन समाज खण्डवा 
. (१७) » ला० वबाबूराम अललंकप्रसाद जी जैन तिस्सा 
(१८) » बा० विशालचन्द जी जैन आ० मजि० सहारनपुर 
(१६) » वा० हरीचन्द जी ज्योतिअप्तद जो 9 ओवरसियर इटाव। 
(२०) श्रीमती प्रेम॑ देवी शाह सुपुत्री वा० फतेलाल जी जैन संघी जय५५ 


दट 
रह 
मै 
ड् 
हट 
॥ 
2५ 
८ 


( ३) 
(२०) श्रीमती धर्मंपत्नी सेठ कन्हँयालाल ,जी जैन जियागंज - 
(२१) »  मंत्राणी जैन महिला;समाज गया - _ 
(२२) श्रीमान सेठ सागरमल जी पाण्ड्या गिरिडोह 
(२३) » वा० गिरनारी लाल चिरुजोलाल जी गिरिडीह 
( ४) ;, वा5"राधेलाल कालूंराम जी .गिरिडीह 
(२५) ७ सेठ-फूलचन्द वैजनाथ जी जैन, नई मन्डी मुजफ्फरनगर 
(२६) सेठ छठदामीज्ञाल जी जैन फिरोजाबाद है 
(२७) ,, ला० सुखवीर सिंह हेभचन्द जी सर्राफ बड़ौत 
(२८) ॥ सेठ गजोनन्द गुलाब चन्द जी जैन गया 
(३०) ,, वा» जीतमल शान्ति कुमार जी छावड़ा भ्रूमरीतिलैया 
(३१) ,, सेठ शीतल प्रमाद जी जैन सदर मेरठ 
(३२) ,, सेठ मोहन लाल ताराचन्द जी जैन वडजात्या जयपुर 
(३३) ,, वां० दयाराम जी जैन 7२, 5. 0..0.. सदर मेरठ 
(३४) # ला० मुन्नालाल-यादवराय जी जैन सदर भेरठ 
(३५) ,, लै० जिनेश्वर प्रसाद श्रभिननन्‍्दन कुमार जी जैन सहारनए< 
(३६) » ला०्नेमिचन्द जी जैन झड़की प्रेस रुड़की 
(३७) -# ला० जिनेद॒वर लाल ओऔपाल जी जैन शिमला 
(३८) , ला० वनवारीलाल निरजनलाल जी जैन शिमला 


सि्यक_नी, 


मोट-- जिंत नामोंके पहले # ऐसा चिन्ह लगा है उत संहानुभावों की स्वीकृत 


सदस्यता के कुछ रुपये आ गये हैं वाकी आने हैं तथा जिनके नाम के 

पहले % ऐसा चिन्ह लगा है उनके रुपये झ्लभी नहीं. आये, झाने है । 

श्रीमती वल्जोवाई'जी ध० प० सि० रतनचन्द्‌ जी जैन जबलपुरने 
संरक्षक सदस्यता स्वीकार की है ।. ह 


अ* नमः सिद्ध भ्यः, ४४ नमः सिद्धे स्थ:, <# नमः सिद्ध म्यः 
णमों अरहंताएं मो सिद्धा्ं झनों आयरिय्गणं ॥ 
खमो उवज्मायाणं, णमों लाए सब्दत्नाहुणं ॥ 


स्वतन्त्र निश्चल निष्काम । ज्ञाता द्रष्टा आतमराम ॥टेका 


(१) $ 
में वह हूं जो हैं भगवान, जो मैं हूं वह हैं भग्वान | 


कप 


अन्तर यही ऊपरी जान, वे विराग यह' राग वितान ॥ 
हे (२) 

मम स्वरूप है सिद्ध समान, अमित शक्ति सुख ज्ञान निधान | 

किन्तु आशवश खोया ज्ञान, बना मिझारी निपट अज्ञान ॥ 
( ३) 

सुख दुख दाता कोइ न आन, मोह रास; रुष दुख कली खान | 

निजको निज परको पर जान, फिर दुखका नहिं लेश निदान 
(४) 

जिन शिव ईश्वर त्ह्मा रास, विष्छ बुद्ध हरि जिसके नाम । 

राग त्यागि पहुँच” निजधाम, आइुलताका किर वया काम ॥ 
(४) 

होता स्वय॑ दगत परिणाम, में जगका करता क्‍या काम | 

दर॑ हटो परक्ृत प्रिणाम,“सहजानन्द' रहूँ “अभिराम)॥ 

॥ अहिसा धर्म की जय ॥ 


26 


| 





समयसार-प्रवचन तृतीय पुस्तक 


श्रात्माकी पर्यायोंकी सनन्‍्तत्ति एक नाटक है। इन नाटकोंके करनेवाले हो 
देखने वाले हैं । वही करने वाला है वही देखने वाला है। जच इस नादूय सभा 
के आत्म मंचपर ज्ञान उपस्थित होता है, उस समय ज्ञान उपस्थित होते ही 
नाटक देखने वाले इन श्रजञानी भोले संसारी जीवोंको यक्रायक विद्वास उत्पन्न 
करा देता है। यह श्रजीवाधिका रके प्रथम कलशकी उत्थानिका है। 


जैसे---आप लोगोंने कभी-न-कभी नाटक देखा ही होगा। झवब नाटक 
हो रहा हो, उस समय कोई श्रन्याय श्रत्याचारका सीन चल रहा हो, तब उस 
श्रन्यायकों समूल विनाद्ा करने वाला जब मंचपर उपस्थित होता है, उस समय 
दर्शकोंको श्राह्वाद हो जाता है। जिस समय नांटक्में यह प्रसंग चल रहा हो' 
कि घवल सेठ श्रीपालके प्रति ऐसा अन्याय -करने वाला है, उस समय 
दर्शंकगण चिन्तित और श्राकुलित हो जाते हैं, जब स्टैजपर रक्षा करने वाला 
देव उपस्थित होता है, उस समय दर्शकगण हर्पसे गदगद हो ताली वजाने लगते 
हैं भौर दाहते हैं कि इस श्रन्यायी सेठको शीघ्र दण्ड दे डाले तो श्रच्छा है । 
उसी प्रकार जब मोहका नाटक चल रहा था, ज्ञान सामने श्राया तो उसने 
सभासदोंको विश्वास उत्पन्न कर दिया । 
क्या मैनासुन्दरी नाटकर्में रक्षक देवने स्टेजपर अते ही रैनमझ पाके 
ही शोकको दूर किया ? नहीं, श्रपितु रैनमझ्ल,पाके साथ-साथ उस इृश्यको 
' देखनेवाले उपस्थित सभासदोंकों भी श्राह्नादित किया । जब यह ज्ञान नाट्य 


२ व समयसार प्रवचन तृतीय पुस्तक 


भूमिमें सामने आता है, उसकी भलक देखकर ही दर्शकोंको विश्वास जम जाता 
है कि अब मोहकानामोनिशशां न रहेगा । जब ज्ञान सामने आया तो जीव 
अजीवके भेदकी प्रवल हृष्टिके र. जञानके पहचानने वाले सन्‍्तोंको 
होगया कि हमारी रक्षा तो हो गई। इस श्रध्यायमें वर्शित 28४ ध 
हल करनेमें यह ज्ञान ही सर्वत्र काम देता है । शिष्य अनेक वाततोंकों आचायेके 
सामने रखकर प्रग्न करता है कि महाराज, जो शुभ, अशुभ भाव उत्पन्न 
होते हैं, “इनके उत्पन्न होनेकी जो सूक्ष्म सन्ततियाँ हैं, क्या वह आत्मा 
होगा ? दिष्य जिज्ञासा प्रकट करता है कि महाराज, क्या यह आात्मा 
देगा, क्या यह आत्मा होगा ? तव आचार्य परभाबोंका निषेध करते हुए परम 
प्रारणामिक शुद्ध भावोंकों सिद्ध करेंगे। 

ज्ञानपात्रके श्राते ही श्रातत्ायी मोहके हौसले खतम हो जाते हैं 

वह ज्ञान नाट्यभूमिपर उपस्थित हुआ तो आते ही उसने उपसर्गके 
चन्धन ढीले कर दिए, केवल विश्वास ही नहीं दिलाया, अगितु उस मंचपर 
रहनेवाले आततायियोके भी हौंसले विगड़ गए झौर दर्शकोंकों भी प्रसन्नता 
हुई। ज़िस प्रकारसे अन्यायको दूर करने वाला पात्र स्टेजपर उपस्थित होता 
है, तो श्राततायियों के हौंसले ढीले हो जाते हैं, उसी प्रकार जब यह ज्ञान 
नाट्यभूमिपर आया तो बन्ननादिकालसे बंधे हुए इन कमोके तो होंवले बिगड़े 
और दर्शंक भ्रपन लोगोंको आनन्द झाया। जीव अ्रजीवके विवेककी पृष्कल 
हृष्टिके द्वारा सभासदोंकों विश्वास दिलाता हुआ ज्ञान प्रकट हुआ तब स्टेजकी 
शोभा बढ़ी, श्राततायियोंके हौसले बिगड़े और स्टेजपर चमत्कार सा भी छा 
गया । इसी प्रकार यह मोह आत्मापर , अस्याय करता आरा रहा था श्रौर भी बड़े 
उपद्रव हो रहे थे । इस 'पर मोह वड़ा भारी अन्याय कर रहा था, ऐसी स्थिनिमें 
जव स्टेजपर ज्ञान आया, कुछ विशुद्धता जंचने लगी, दर्शकोंको कुछ शान्ति " 
मिली, दर्शकोंको आनन्द आया और वन्धनोंके हॉँसले विगड़े। इस प्रकार 

“मत अमृतचन्द्र सूरिने बड़े कलात्मक ढज़ुसे इस बातका विवेचन किया है । 
कीमत होती है, किसी अ्वसरपर वात वननेकी । जब भोह इस आत्माको 
परेशान कर रहा था, गरुणोंको विकृत कर रहा था। ऐसे समयपर मंचपर 
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ज्ञान आता है, ऐसे समयकी कितनी वड़ी कीमत है। उस समय पहली बार 
श्ात्मामे ज्ञान उत्पन्न होता है, उस समय श्रात्मामें जितने कर्मोकी निर्जरा होती 
है, इतने फर्मोकी निर्जरा किसी समय नहीं होती है । ज्ञान होते ही सारा श्रनन्त 
संसार बट गया, यह कितनी बड़ी निर्जेरा है, बादमें इतने कर्मोकी निर्जरा 
नहीं होती है रह भी तो थोड़ेसे जाते। जब यह ज्ञान इस भ्रात्म स्टेजपर प्रकट 
हुआ तो एक साथ तीन वातें प्रकट हुईः-स्टेजपर चमत्कार, भ्राक्रान्ताश्रोंके वन्धन 
ढीले होना और सभासदोंक्रो विश्वास होना । इतनी ही वात नहीं । श्रात्मारूपी 
वगीचेमें भवकारे को उत्पन्न करता हुआ यह ज्ञान प्रक्रः हुआ । किसी श्राक्रांता 
पर जब कोई भ्राक्मण करता है उस समय यह आनन्द होता ही हैं । 


पह ज्ञान नित्य उदित है :--- 

यह स्टेज़पर आज भ्राया । परन्तु था वह पहलेसे ही वह नित्य अन्त 
प्रकाशमान है। जैसे वह देव भ्राया भ्राज ही थां, वस्े वह था वहां पहलेसे 
ही। श्रतः उसको देखते ही दर्शकोंको आनन्द प्राप्त हुआ था। जिस ज्ञान 
नायकके देखनेपर जनताका श्रपार हर्ष हुआ और मोहके- होश उड़ गए वह था 
पहिलेसे ही, किन्तु देखा गया श्रव । * 

जैसे मंनासुन्दरीका नाटक चल रहा है, जब वह स्टेजपर शआती है, उस 
समय दर्शंकोंमें वड़ी उमज्भ पैदा होती है ऐसी उमर शेष सीनोंके देखनेपर 
नहों होती । नाटकोंका नायक जब सामने उपस्थित होता है, उस सययका 
सीन बड़ा ही आकर्षक होता है । 

यह ज्ञान श्रात्माके गुणोंमें से. मुख्य है, नायक है। जब जब श्रात््मामें 
ज्ञान आता है, तब तव पारिपदोंकी उमज्भ ही श्रौर हो जाती है। किसी भी 
नाटककें नायक में ३ ग्रुण होते हैं:--धीर, उदात्त और अनाकुल | तुम्हें जो 
चीज दिखानी होती है, उसकी महिमासे सम्बन्धित महिमा को करने वाला 
“नायक होता है। मैनासुन्दरीने रोग होनेपर भी कितनी सेवा की, “यह 
उसकी उदारता थी ! उसी प्रकार जब यह ज्ञान आत्ममंच पर उपस्थित होता 
है, उस समय वह धीर है, श्रनाकुल है भौर उदात्त है। उसने सभीको छोटों, 
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को भी (मनकों भी) प्रसन्न कर दिया। ज्ञानने झ्ात्माको तो प्रसन्न किया 
है। मन केवल विषयोंसे प्रसन्न होता हो, यह बात नहीं, अपितु यदि यह 
झांत्मा सत्प्थमें चले तो वह अनुपम प्रसन्न रहता है। जब यह ज्ञान प्रकट 
हुआ तब इसने स्टेजपर क्या-क्या कार्य किये--वह विलास करता है। ज्ञार्न 
को इंस समय कोई कष्ट नहीं हो रहा है। किन्तु दर्शकोंकी बड़ी विपत्तियाँ 
दूर होगई, महाव्‌ भ्राक्रांताश्रों-मोह, राग, कपायोंको विनष्ट किया। ज्ञानको 
इसमें तनिक भी परिश्रम नहीं करना पड़ा । ये सारी चातें ज्ञानकी सीधी सादी 
मुद्रासे ही प्रंकट होगई । भ्रतः कहा गया है कि यह ज्ञानका विलास है। विलास 
माने जिस कार्येके करनेमें तनिक भी कष्ट न हो ओर कार्य हो जाये। यह 
ज्ञान यहाँ प्रकट हुआ । "इस अ्रधिकारकी पहली गाथामें आचाये महाराज 
इस ज्ञानक्री छत्नछायामें रह कर दूसरोंको सम्बोध रहे हैं :--- 


गाथा 
अप्पाण मयाझंता मूढा हु, परप्णवादिणो केई । 
जीव॑ अञ्मवसाण कम्म॑ च तहा परूविति ॥३६॥ 
आत्माको न जानने वाले'व परको आत्मा कहने वाले हूं मूढ पुरुष अध्य- 
वरसानकों ही जीव कहते हैं तथा कितने ही मृूढ कर्मको ही जीव प्ररूपित 
करते हैं । 
अधि >आत्मामें जो कुछ भी निः्चय कर लिया जाता है उसे कहते हैं 
अ्रध्यवसान । यह अरध्यवसान शब्द सर्व॑ विभावोंको अविशेषतया सूचित करने 
वला है अथवा विभावोंकी वासनाको अ्रष्ववसान कहते हैं। यह पर्याय- 
मुग्ध प्राणी अध्यवसानकों व और भी अन्य भाव व द्॒व्योंको, जिनका वर्णन 
इस प्रसज्धमें चार गाथाझ्रोंमें है, आत्मा मानता है। क्‍यों इन सबको आत्मा 
मानता है यह ? इसलिए मानता है कि उसके उपयोगसें श्रात्माता असाधारण 
लक्षण तो आया ही नहीं इसलिए आत्माके तथ्यको समभनेमें क्लीव हे, श्रयोग्य 
है, श्रत एवं वह अपनेमें गुजरने वाले विभाधोंमें मुग्ध होगया, विमृढ होगया । 
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श्रव वह तात्विक श्रात्माको न जानता हुआ्नां नाना प्रकारके, पुर पदार्थ व 
५रभावोंकों श्रात्मा बकता है।_ उनमें से एक मूढ यह है जो श्रध्यवसानको 
श्रात्मा बता रहा है। इसका मन्तव्य है कि नैसगिक राग हद पसे कल्मापित 
जो अ्रध्यवसान हैं वह जीव है । इसकी इष्टिमें रागद्ने पका पुझ ही यह जीव है 
तभी तो इसे रागद्देप नैंसगिक दीख रहे हैं। इन राग हंपोंसे मलीमस जो 
भीतरी निश्चय है, संस्कार है, वासना है वह ही जीव है। ये मोही लोग पर 
पंदार्थकों श्रात्मा समभने वाले हैं सो भ्रात्माको न जानते हुए भ्रध्यवर्सांन भर 
राग द्वै प कर्म श्रादि को जीव कह बैठते हैं। जीवसे भ्रपरिंचित कोई नहीं है । 
कोई श्रात्मांस किसी रूपमें परिचित है, कोई फिसी रूपमें। यह मैं हैँ, शरीर 
में हें--ऐसे ज्ञानमें कुछ विवेक तो श्राया | दो बात तो कह दी, सो ऐस। नहीं । 
इसे देखते ही में हँ--यह प्रतीति होनेमें मोहका जफड़ाव हुआ । यह मोह 
उन्हें बयों ववा ? इसलिए कि उन्हें जीवकी पहिचान, तो थी ही नहीं । जो 
गेहें और कूडाको समझ नहीं पाया, उसके लिए कूड़ा भी गेहूँ है श्रौर सारा 
गेहूं भी ढूड़ा हैं । 

इन गाथाओंमें श्रागे श्रनेक श्ौर सूक्ष्म भी भाशझ्धायें होंगी। तीन भ्रौर 
मन्द जो प्रात्मामें गुण हैं, वह तो श्रात्मा होगा यहाँ तक शिष्य, प्रदन करेगा । 
अब दूसरा विमूढ़ महानुभाव कहता है कि फर्म ही जीव है, कर्मसे श्रतिरिक्त 
कोई जीव नहीं है। देखो भैया ! क्या इसने श्रत्यन्त सूक्ष्म इस पौदृगलिक 
कर्मका श्रव गम करलिया ? नहीं, उसको लक्ष्य करके यह ऐसा नहीं फह रहा, 
किन्तु यत्किमपि कुछ तो कर्मके नामपर मान रहा है। वह उसी विकल्पित 


कर्मकी आत्मा मान रहा है । ५ + 
जिम कर्मको थह मोही जीव जीव मान रहा है उसे यह श्रनादि श्रनन्त 


समभता है।. भ्रनादि अनन्त समझे बिना किसीको जीव माना ही नहीं जा 
सकता, धर्योकि श्रपनेको श्रश्नूव कोई नहीं मानता | श्रश्नू वक्रो भी भ्रात्मा माने 
तो उसे श्र वत्वखूपसे झज्धभीकार किए बिना श्रात्मा नहीं मान सकता | श्रनादि 
श्रनन्त जिसके पूर्व श्रौर श्रपर श्रवयव हैं ऐसे एक संसरण रूप क्रियासे खेलता, 
लीला फरता, विन्गस करता जो कर्म है वही जीव है। इसे भी ऐसा ही दीखता 
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कि जैसे ऋष्णतासे अतिरिक्त कोई अद्भार फद्धार कुछ नहीं इसी तरह इस 
कर्मेसे अतिरिक्त आत्मा फात्मा और कुछ नही है । 

ज्ञानचेतनाका अनुभव न कर सकनेसे कितने ही मोही जीव किस किसको 
आत्मा मान बैठे हैं, कोई अ्रव्यवत्तानकों ब्रात्मा कहता है तो कोई कर्म को 
आत्म, कहता है। नञानचेतना वह स्थिति है, जिसमें रागादि विकल्पोंका अनुभव 
नहीं होता है। निविकल्प ज्ञानमात्र निजचेतन्य तत्त्वको ही में देखता हूं और 

करता' हूँ, इस प्रकारका श्रनुभवनमात्र ही ज्ञानचेतना है| ज्ञानके विकल्पको ज्ञान 

चेतनाका अविरोधी भाव कह सकते हैं । 

विकल्प दो प्रकारके होते हैं:--(१) घानका विकल्प भौर (२) रागका 
विकल्‍प । जयगतमें जो जँसे पदार्थ हैं उस तरहका प्रतिवेदन हो जाना नानका 
विकल्प कहलाता है। जञानका विकल्‍प ज्ञानकगा लक्षण है। रागका . 
विकल्प आत्माक्रा लक्षण नहीं है । रागका विकल्‍प ज्ञानचेतनामें बाधक हैं ॥ 
स्नेह, मोह होना भी ज्ञान चेतनामें वाचक है। ज्ञानका विकल्प सभो आत्माओं 
के साथ चलता है | रागका विकल्‍प मोह और रागमें चलता है । जितने काल 
ज्ञानचेतनाकी श्रनुभृत्ति रहती है, उतने काल उपयोग बदलता याने व्रिपम 
होता नहीं है । श्रत: वह उपयोग भी निरव्रिकक्‍ल्प है। जीवचा साथी ब्रह्मनान 
है । आत्माका ज्ञान होंना, यह स्थिति जीवका मित्र है। इसके अतिरिक्त 
दुनियाँमें श्रपना कोई साथी नहीं है । मोहमें ऐसा विद्वास हो जाता है कि 
पुत्र, मित्र, कलत्र आदि सब मेरे हैं, मेरे आज्ञाकारी हैं और मेरा कल्यारा 
करते वाले हैं। परन्तु उस मोहीकों यह ग्वलूम नही कि वे सब स्वतन्ब पदार्थ 
हैं, उनका परिणमन उनमें ही होता है, उनका परिखिमन' मेरेंमें नहीं हो 
सकता हैं । उनके स्वार्थभ जब कोई बाबा श्राती है, फिर कोई ध्यान नहीं 
रखता है | अपनी निर्विकल्प परिस्थितिमें स्थित आत्मा-आत्मामें ही -रमे तो इस 
जीवका आत्मा स्वयं साथी है । परके स्मरणसे कभी कहीं शान्ति नहीं मिलेयौ, 
शांति मिलेगी तो अपने ही आपमें मिलेगी । सर्वत्च चले ऊाझ्मो आपके लिये 
आप ही जिम्मेवार हैं । इत जगत मेरे सिवाय मेरा कुछ नहीं हैं। ऐसी 


कद चस्त ला 


चस्तुछी स्थिति है। जो धनके म्रुकावमें है, उन्हें क्लेश् ही क्लेश है । जो अपनी 
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ओर भुका हुआ है, उसे शान्ति, सन्तोष च॒ धैर्य है। 
ज्ञानी जीवके ज्ञानचेनना सतत होती हैः-- 
यदि यह विश्व हो जाये कि मैं अमुकका कर्ता हूँ तो जीवकी ज्ञान 
चेतना छूट जायेगी । यदि ऐसा भिथ्या विश्वास तहीं है तो जीवकी ज्ञान 
चेतना ज्योंकि त्यों बनी रहती है, उसका लेश भी नहीं बिगड़ता है । थदि कोई 
यह भतीति करे कि में परका स्वामी हूं परका कर्त्ता भोक्ता हूँ त्तो उसकी 
ज्ञान चेतना नष्ट हो जायेगी | परन्तु जब तक यह झात्मा अपना विश्वास सही 
रखता है तव तक उसे कंसे परवुद्धि कहा जा सकता है। यदि यह ज्ञानी परका 
भी ज्ञान व राग करे तो भी इसकी ज्ञाप्र चेतना लुप्त नहीं होती। जो झानन्द 
अपने झनुभवमें है, वह झानन्द संसारके सब संग्रहोंमें भी नहीं है । 


प्रश्न--ऐसी स्थितिमें जबकि सम्यग्हष्टि बाह्यकी स्थिसिसें हैं, तो क्‍या 
जीवफे उपयोगमें बाह्म श्र्थ नही होता है ? 

समाधान:ः---ज्ञानोपयोगका स्वरूप ही ऐसा है, ज्ञानोपयोगकी महिमा ही 
ऐसी है कि निश्चयसे वह केवल स्वका प्रकाशक है, परका नहीं । व्यवहारसे 
चह जञानोपयोग स्व भौर पर दोनोंका प्रकाशक है। कभी कभी समभ्यर्इष्टिका 
उपयोग वाह्ममें भी जाता है, परन्तु उसका उस समय भी आत्माकी झोर 
उपयोग है, भ्रतः उसे बाह्ममें झ्रासक्ति नहीं रह सकती है। सम्यरइष्टिके जीवके 
सम्यकृत्के माहात्म्यसे सम्यक्‍त्व उत्पन्न रहता है। सम्यग्दष्टि ज्ञानमें 
एक प्रकारकी ऐसी विशुद्धता भ्रा जाती है कि उसको विपरीत विश्वास बनाये 
भी नहीं बनता । जैसे किसीसे कहा जाये कि तुम एक मिनट को मानलो यह 
चीज हमारी नहीं है, मिध्याइष्टि कहेगा कि कैसे मानलें कि यह चीज हमारी 
नहीं है, किन्तु ज्ञानीमे इसके विपरीत होता है। देखो दोनोंमें कितना अन्तर 
है ? अतः ज्ञानी न स्वके विपयमें और न परके विपमें उल्टा विव्वास करता 
है। ज्ञानीके भी विश्वास है कि मेरी सम्पत्ति मेरे लिए ही है, मित्रके लिये 
नहीं है । और, करता है मिन्नोंसे अनुराग + सम्यरइष्टि जीवके विश्वास भी रहे 
झौर पुत्रमें राग भी रहे तो क्या ऐसा नहीं हो सकता है ? उल्टी बात जिस 
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दिन आ पड़ेगी कि यह पुत्रादिके विना कुछ नहीं है, उस दिन ज्ञान चेतना 
नष्ठ हो जायेगीं। जब तक सम्यक्त्व है, तव तक क्षायिक सम्यग्बर्शन क्षान्योपण 
मिक सभ्यक्त्व और औपज्ममिक सम्यक्त्वके लाभ प्रायः एक से हैं। उपणम 
सम्यक्त्वकी अन्तमृ्‌ हुते स्थिति है। क्षायिक सम्यक्त्वकी संसारमें- ३३ सागर 
स्थिति है | क्षयोपशमर सम्यक्त्वमें सूक्ष्म चलादि दोप हैँ । इतना ही अन्तर है। 


जिस प्रकार जिस समय आत्मा अपने विपषयमें उपयोग करता है, उस 
समय आात्माका आत्मनाव कहलाने लगता है और आत्मा प्रेय हो जाता है, 
वहां पर भी वह स्वर्ग जानता है। परमे उपयोग हो तबभी वह स्वकी प्रतीति 
रे च्युत नहीं होता हैं। प्रय वहां पर वही खुद होता है। 
देहातोंमें वच्चे खेलने चले जाते हैं, रात होनेपर घर आना ही 
पड़ता है । जब वे खेलमें थे, तब भी उनकी प्रतीति थी कि हमारा घर यहां 
नहीं हैं, परन्तु उपयोग खेलमें था, यदि उनकी प्रतीति ही नप्द हो जाती तो 
उनको घरकी याद आंनां ही नहीं चाहिये थी | यही बात म्यग्यष्टि जीव 
के है, प्रतीति वनी रहती है और उचका उपयोग अन्यत्र रहता है | सम्यग्द्रष्टि 
के राग होता रहता है, परन्तु उनके प्रतीति ऐसी है कि हुंमारा राग नहीं है । 
जैसे कोई किसोके मर जता है, उसको प्रतीति तो बनी रहती है कि यह 
हमारा कुछ था ही नही, परन्तु आंसू तो वहाने ही पड़ते हैं। वैसे ही इस जानी 
आत्माको प्रतीति तो बनी रहती है कि रागादि अव मेरा नही है, मेरे स्वस्सतः 
उत्तच्त नहीं हुआ है तथापि उस उस प्रकारके उपादान निर्मिचका ऐसा ही 
मेल हैं कि कर्मोदय उपाधिकों निमित्त मात्र करके यह मलीमस योग्यतावाला 
जीव रागादिरूप परिणम जाता है। जीवका स्वभाव रागादि नही है तब वाह्म 
प॒दार्य जो रागादि भावके विषय पड्ते है वे जीवके वया हो सकते है। आत्मा 
प्रसे राग नही करता ॥ आत्मा परकों क्या रंगेगा । 
चाहे निजको जानों या परको परन्तु जिनका यथार्थ विश्वास है, उनके 
शुद्धोपयोग है। आत्मा परको जाने या स्वको जाने--इससे आत्तमामें कोई 
विगाड़ नही हैं, परन्तु आत्मामे प्रतीति वदलनेपर हानि होती है। विपरीत 
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श्रद्धा होनैपर श्रघ्िक हानि कुछ न हो तो उत्करप भी नहीं हीता है। जानने 


में कुछ भी आत्रो, यदि उसमें उपराग अथवा उपयोग नहीं है तो आत्माका- 


उससे कोंई ब्रिगाड़ नहीं है । अपनी उपयोग मिकों निर्मल बनाना अपना 
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विपरीत श्रद्धा हो गई, श्रततः तू दुःखी हो रहा है। अ्रतः सुख पनेके लिए तू 
इन स्रात्रों तत्त्वोंकों तो देख। सातों तत्त्वोंके अरद्धानकगा नाम सम्बन्दर्शन 
है। मोक्ष भार्गके विपरीत तत्त्वोपर आत्मरूप ढ हित रूप श्रद्धा करनेका नाम 
मिथ्यादर्शन है। है रत्मन्‌ ! तू अपनेसे विपरीत तत्त्वों में श्रद्धा नकर। 
जैसा जो पदार्थ है. उस पदार्यका वैसा श्रद्धान करना सम्यस्दर्शन है, विपरीत 
श्रद्धा करना मिथ्या दर्शन है । मेरा कोई कुछ नहीं है, ऐसी श्रद्धा करनेमें आनन्द 
मिलेगा । यदि यह वात श्रद्धामें आगई कि निजका निज है और परका पर है 
तो आ्ात्माका कभी कोई बिगाड़ नहीं होना है। प्रत्येक पदार्थ केवल अपने 
आपकी परिणिनिसे ही परिणमता चला जाता हैं। यदि तुम अपनां जीवन 
सत्यक्षी श्रद्धाके अनुकूय बनाओ तो नुस्हारा जीवन ठीक चलेगा। तुम्हारा 
किसीने कुछ नहीं क्रिया । सबकी दूकानें अलग-अ्रलग चल रही हैं, वे ही ग्राहक 
हैं, वे ही विक्रेता उसीमें से उनको माल मिल जाता है, उसीमें से माल चला 
जाता है--ऐसी दृकान सबकी अपनी-अपनी चल रही है। ऐसी प्रतीति करो 
कि सारे संसारमें में स्वतन्त्र एक हैँ । सतसे अपरिचित रहकर भी अपने श्राप 
में परिणमता रहता हूँ। यह भी हमारा श्रम है कि यह मुर्भे पहि भनता है। 
कित्तीके द्वारा कोई पहिचाननेमें नहीं श्राता है। ऐसे अश्रपरिचयमें रहकर यह 
आ्रान्मा अपने आपमें परिणमता चला जा रहा है। अपने आपमें इसका उपयोग 
जम जाये तो इस जीवका कल्याण हो जाए | 

- ज्ञांताका स्वभाव जानना है। हम और आपका ज्ञान इतना कमजोर है कि 
अपने ज्ञानमें इश्टानिष्ट कल्पना कर लेते हैं। परन्तु इससे श्रद्धामें कोई विभिष्ट 





ग्रुण हानि नहीं होती है । जितना भी वन्व होता है। ,वह प्रतीति के अनुसार 


होता है। आपका विश्वास आपके अनुसार नहीं ही पाया तो चाहे कितनी 





कब 
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भी तपस्या करते रहो, सब व्यर्थ है। बन्धको रीकने वाला श्रात्माका स्पर्श 
याने अ्रनुभव ही है । 
यहाँ भात्माके श्रसाधारण लक्षण न जानने वाले एवं परको ही श्रात्म 
समभते वाले एक पर्यायमुर्धकी मान्यता बताई जा रही है कि वह श्रध्यवसान 
से पृथक कोई श्रात्मतत्त्व ही नहीं मान रहा है। उसका यह ठोक वजाकर 
कहता हो रहा है कि अ्ध्यवसान ही जीव है। क्योंकि इससे अ्रतिरिक्त भ्रन्य 
कोई जीव पाया ही नहीं जाता, जैसे कि कृष्णता (कालिमा) से श्रतिरिक्त अन्य 
कुछ श्रंगार है ही नहीं । यह दृष्टान्त भी इस चतुरने कितना वबंढ़िया दिया है 
जिसमें प्रपना सारा भाव कलका दिया। अ्रथवा यहाँ भ्रन्य कोई कहने वाला 
है हो नहीं सो श्री पूज्य भ्रमृतचन्द जी सूरिका कौशल देखो । अमृतचन्द जी 
सूरि सम्यग्इष्टि, स्वानुभावी महापुरुष थे तभी मिथ्यणत्त्वमें हो सकने वाली 
गलतियोंका भी ठीक ठीक वर्णन. व उदाहरण दे रहे हैं। सुलझा हुआा ही 
: पुरुष उलभन व सुलभनोंको यथार्थ प्रतिपादन कर सकता । पर्यायमृूढ आरणी न्‍ 
मिथ्यात्वका यथार्थ वर्णन क्या करेगा वह तो बेहोश है। देखो यहाँ अंगार 
द्रव्यस्थानीय है श्रौर कृष्णता विकारस्थानीय है। मूढकी मान्यता है कि जैसे 
कृष्णतासे अतिरिक्त अ्ंगार कुछ नहीं है इसी तरह अध्यवसानसे अतिरिक्त 
श्रात्मा कुछ नहीं है। श्रंगारकों बवुझाकर देख लो कालिमा मिलेगी सो जलते 


अंगारमें भी कालिमाके अतिरिक्त कुछ नहीं है। कोयलाके सारे पर्दे खोल 
लो, धो धो करके देखलो, कलिमासे अश्रतिरिक्त कुछ नहीं है । श्रंगार जलतेको 
भी कहते हैं, बुभेको, अधजलतेको भी कहते हैं। कहीं भी देख लो कालिमासे 
अतिरिक्त वह कुछ नहीं सो जैसे कृष्णताके सिवाय अ्रद्भार फद्भार कुछ नहीं । 
इसी तरह अध्यवसानके अतिरिक्त भात्मा-फात्मा कुछ वहीं, ऐसी विभावमृढ़की 
मान्यता है। वह खुलासेमें इस तरह नहीं कह पाता किन्तु भ्ुकता इसी कुतत्त्व 
की शोर है । 
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ज्ञान विकल्पसे सम्यकत्व फी क्षति नहीं :--- 


सम्यक्त्वमें बाधा ज्ञानके विकल्पोंसे नहीं भ्राती है। ज्ञानका विकल्प माने 
चीज ज्ञानमें श्राना। चीजके ज्ञानमें झ्रानेसे सम्यकत्वको क्षति नहीं पहुंचती 
है। सम्यकत्वकी क्षति यही है कि या तो सम्यक्त्व मिंठ जाये था संवर और 
निर्ज राकी हानि होजाये। श्रात्मामें रागद्दघष कषायादि भी होते रहें, मगर 
इनसे सम्यक्त्वकी. हानि नहीं होती है। यह बात जरूर है कि राग-द्वष मोह 
के आत्मामें परिणमनसे भ्रात्माका विकास रुक जाता है, राग्रादि आ्त्माके 
विकासको नहीं होने देते, उसमें वाधक होते हैं:--परन्तु सम्यक्त्वको इनके होने 
से कोई हानि नहीं पहुंचती है। कषाय भी सम्यक्त्वका नाश नहीं करती हैं । 
कषाय होती रहें वार-वार होती रहें यह परम्परा सम्यक्त्वके नाशका कारण 
बन सकती है, वहाँ भी उनसे सम्यक्त्वमें बाधा' नहीं पहुंची । विपरीत अभिप्राय 
से ही सम्यकत्वकी क्षति हुई रागादिक बाधक अ्रवश्य हैं। आत्मोत्कपमें यहाँ 
तो केवल स्वरूपकी 5ष्टि रखकर वर्णन हो रहा है कि राग चरित्र गुणका 
.विकार है वह सम्यवत्वका विपक्षी नहीं। केवल सम्यग्द्शन ही भ्रात्माके 
उत्कर्पपंका कारण नहीं है, श्रपितु चारित्र भौ तो शआत्माके सुविकासके उत्कर्पमें 
कारण है । - 

कितने हो जीव जो विपरीत श्रभिप्रायमें पड़े हुए हैं, वे कहते हूँ भध्य- 
वसान ही जीव है। रागद्वप श्रादि विभावोंसे कलुषित परिणमन श्रध्यरकंसान 
कहलाता है । रागादि परिणामोंसे सम्यक्त्वका नाश नहीं होता, इंनंसे व्वारित्र 
'की क्षति है। सम्यक्त्वके कारर् जो संवर निर्जरा होती है, वह रागादिके 
होनेपर भी होती रहती है । सम्यवत्वके रहनेपर रागका रहना एक दोष है। 
परन्तु राग चारित्रपर भ्ाक़मण करता है, सम्यक्त्वका घात नहीं कर सकता 
है। पआ्रात्मामें जो रागादि परिणाम पाये जाते हैं, उसे भ्रध्यवसान कहते हैं, 
रागादि भाव बुद्धिपूर्वक हों, या अवुद्धिपूर्वक हों, समभमें श्राते हों या न भाते 
हों--रागादिसे कलुषित जो परिणाम है, उसे अ्रध्यवस्नान कहते हैं । मिथ्या- 
इृष्टि जीव अध्यवसानको जीव मान बैठा है। क्रोध मान-माया-लोभ-राग-हें ष, 
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मद मोह भग्र करते हुए उन्हें यह प्रतीति रहती है कि यही (क्रोधादि) में हूँ । 
उसके शआ्ार्गे पीछे रहने वाला भी कोई है, यह भी उन्हें खबर नहीं रहती है । 
सम्यक्त्वमें चंत॑न्यमात्रकी ही प्रतीति होती है, रागादिक परिणाम मैं हूं; यह 
प्रतीति सम्यक्त्वमें नहीं होती है । 
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शंका--आत्मामें चैतन्यकी प्रतीति होने पर रागांदि कैसे हो सकते हैं ? 
समाधान--जैसे जब किसीका कोई इष्ट गुजर जाता है भोजन भी करता 
हैं, सोता भी है, परन्तु प्रत्येक समय इष्टकी झोर चित्त रहता है । भोजन 
करते हुए भी उसे इप्टकी प्रतीति है, लेकिन भोजन भी करता ही हैं। इसी 
प्रकार सम्बग्इष्टिके प्रतीति तो चैतन्य स्वभावकी है, कदाचित्‌ आत्मामें 
रोगादि भाव भी जाये, परन्तु उनसे झात्माका विशेष विग्ाड़ नहीं है| श्रात्माका 
विनाड़ है तो विपरीत अ्रभिग्रायसे हू राग जिस समय घनिष्ठ हो जाये 
कि विपरीत अभिप्राय उत्पन्न करने लगे तो सम्पकत्वमें ठव वाघा होती हैं,। 
रागादिभाव चार जातिके होते हैं--(१) अ्रनन्तानुवन्धी, (२) अगप्रत्याद्याना-.. 
वरण (३) प्रत्याद्यानावरण (४) चंज्वलन। अनन्तानुवन्धी राग तो मिथ्यात्व 
को पोषता है, संसारवन्धन कराता है शेप राग उपभोगके हेतु तो हैं परन्तु 
संसार-वन्धन नहीं कराते श्र्यात्‌ु मिथ्वात्तको नहीं पोपते। अनन्तानुवन्धी 
राग आदि परिसाम विपरोत ब्रभिप्रायके उद्भावक ही हुए, लेकिन सम्यवत्वका 
बाचक विपरीत अभिप्राय ही है। ऐसा सम्बन्ध होनेसे अ्रनन्तानुवन्धी भी 
सम्पक्‍्वकी घातक हुई । 


राग-ह प-मोहादि जो अध्यवसान हूँ, उनमें ही मानना कि यही में हूं यही 
विपरीत श्रभिप्राय है। राग भी विपरीत अभिप्राय हैं, परन्तु राग मिथ्या श्रद्धा 
नहीं हैं । स्वरूपपर इणप्टि दो, राग मिथ्या श्रद्धा नहीं हैं ।' राग राग हैं, राग “ 
चारित्र भुणका विकार है, परन्तु वह मिथ्या श्रद्धा रूप नहीं हैं। जीवका स्वरूप 
श्रध्यवत्तान . मानने पर मुक्ति कैसे हो ? कोई कहता है कि श्रध्यवसान ही 
जीव है। जैसे हमको उसने ऐसा क्यों कह दिया ? ऐसा विपाद किया तो 
इसमें रागठ प्‌ रूप पंरिणमन ही “हम” हैं यह श्रद्धा निश्चित समझी गई। 
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भ्रसमानजातीय व्यश्वन पर्याय ही उसका हम है। राग द्वेपसे कलुषित जो 
परिणाम हैं, वही ''जीव”' है, ऐसी मोहियोंकी ' कठ्पना है। वे कहते हैं, जैसे 
कोयलेसे कालापन अलग नहीं है, उसी प्रकार राग द्वेप मोहसे अलग आत्मा 
है ही बया ? श्रत: राग द्वंप होना ही तो जीव है। कोई लोग कहते हैं कि 
रागादिक मलके रूपसे ज्ञान होना ही जीव है | जैसे अंगारेसे “कालापन” कोई 
अलग चीज नहीं है, इसी ठरह आत्मासे भिन्‍न राग-ह् प-मोह नहीं हैं और 
रागादिसे भिन्‍न शभ्रात्मा नहीं है | अतः में जानता हूँ कि रागादि परिणाम ही 
श्रात्मा हैं । 

(एक वार देहलीमें जब हम थे तो (किसीने आचाये श्री सूर्यसागरजो 
महाराजसे जिक्र किया किः--) 

“राग-हू प आत्मासे कतई नहीं छूटते हैं श्र राग-द्वपके मन्द पड़नेपर 
मोक्ष हो जाता है ।” यद्यपि प्रशनकर्ताने यह प्रश्न हंस करके किया, परन्तु यह 
जचा कि उन्हें यही प्रतीति है कि श्रात्मासे राग द्वेप कभी छूटते नहीं हैं, जब 
रागादि अत्यन्त कम हो जाते है, यही मोक्ष है। उनकी ऐसी प्रतीति वनी थी 
श्रतएव वे इस भूलपर भ्रष्ट हो गए । 


ज्ञननवभावकी भलक विना पर्यायवुद्धि हो रहती है । उस अ्रवस्थामें यही 
श्रद्धा हो जाती है कि रागादि से श्रलग जीव है ही नहीं । सम्यक्त्वके लिए हानि 
यही है श्रौर यही सम्यक्त्वका दोप है । राग दवप भाव सम्यवत्वके दोप नहीं हैं, 
श्ौर न ज्ञानके विकल्प ही सम्यक्त्वके दोप हैं। सम्यक्त्वका दोप, सम्यकचका 
पूर्णयया विनाश हो जाना या कुछ क्षति हो जाना हो सम्यक्वका दोष हैं। 
संवर निर्जरा न होना, यही सम्यवत्वका दोप है। यह तो सम्यक्त्वका सीधा 
दोप है । पापवन्धकी श्रपेक्षा पुण्यवंध भी कम होने लगना यह भी सम्यक्त्व 
का दोप है। सम्यकत्वके रहते जो वन्ध होता है, वह विशेषतः, पुण्यवंध है । 
यदि पुण्यव्ंधकी कदाचितु कमी हो जाय भर पापवंध हो जाय, एतावतापि 
भैया ! सम्यवत्वमें कोई हानि नहीं है। पापवंध होनेसे सम्यक्‍सवमें कोई 
हानि नहीं है, मगर जहाँ पुण्य कम होने लगा और पाप अछिक होने लगा, 
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इससे सम्यवत्वकी दवानि है। एक वार गिर जाना उतना बुरा नहीं, 
जितेना गिरते जाना बुरा है। गिरते «जाना माने निरन्तर गिरना 
है। गिरते ज़ानेमें बेहोशी है। श्रतः निरन्तर गिरनेसे सम्यवत्वमें हानि है| 
जैसे वरसातमें पर फिसलना “गिरना” है। मगर फिसलत्े जाना यह निरन्तर 
गिरते जाना है। पाप सम्यप्टिके भी होता है, मगर पोप निरन्तर होते रहने 
और पुण्य कम होनेमें सम्यकत्वकी हानि है । पापके होनेमें हाति नहीं है, मगर 
पापके उत्कषं और पुण्यके भ्रपकर्पमें हानि है। पृण्यका निरन्तर अपकर्ष होने 
लगे यह भी सम्यक्त्वकी हानिका कारण है। 


) कब किदों अत & 
सम्यक्त्वकी उत्पत्ति होना या सम्यक्‍्त्वमें किन्हीं अंशोंका बढ़ना, या निर्जेरा 
संवर विशेष रूपसे होने लगना--ये सब सम्यवत्वके गुणा हैं। क्षयोपशम 
सम्यक्त्वसे क्षायिक सम्यवत्व होगया यह सम्यकत्वका गुण है । 


ज्ञानोपयोगमें आकार बनता हैं। इस आ्राकारके वननेसे सम्पक्‍्लकी क्षत्ति 
नहीं होती । ज्ञानोपयोग न सम्ःबत्वके गुणका कारण है, और न दोपका 
कारण । क्‍योंकि ज्ञान और सम्यवत्व ग्रुण न्याये-न्यारे हैं। ज्ञानकी क्रियासे 
सम्यक्त्वमें गुण दोष नहीं पड़ता है। सम्यक्त्वकी हानि होना, पाप बढ़ने लगना 
पुण्य घटने लगना--ये सब सम्यक्‍ल्रके दोष हैं सम्यक्त्वकी क्षतरिके कारण हैं। 
दर्शनमोहनीयके नष्ट होनेसे जो परिणाम होता है, वह सम्यवक्‍त्व है। जैसे 
एक दर्पणमें तैल लगा है, कुछ मटमैला सा हो रहा है; उसकी सफाई करदी तो 
वह सफाई क्‍या चीज है ? सफाई जो स्वच्छता है, उसके होनेपर जो चमक 
आई, उसे सफाई कहते हैं । सम्यक्त्व आत्माकी सफाई है:--जिस सफाईके 
होनेपर ज्ञान गुण प्रकट होता है, वह सफाई दर्शनमोहनीयके श्रस्त होनेपर 
होती है । ज्ञान न सम्यक्त्वरूप परिणमता न मिथ्याहृूप | सम्यवत्वके साथ 
रहनेवाले ज्ञानकों सम्यक्‌ कहते हैं, और मिथ्यात्रके ्राथ रहनेवाले ज्ञानको 
मिथ्या कहते हैं। जैसे काँचके हरे गिलासमें पानी हरा मालूम' पड़ता है लेकिन 
पानी हरा नदों है । उसी भ्रकार ज्ञान मिथ्यात्के स्राथ मिथ्यारूप मालूम 
पड़ता है और सम्यवत्वके साथ सम्यक्रूप। ज्ञालका काम है, जानना । जैसे 
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कोई मुनि है, उसके सामने उसका ग्रहस्थावस्थाका पुत्र जाये तो वह उसे जान 
मात्र लेगा, उसमें 5िकल्प नहीं करता, यदि कोई ग्रहस्थ हो तो वह पुत्रकों पर्न 
तो जान जाता है, परन्तु उसके साथ वह विकल्प भी करता है कि यह मेरा 
पुत्र है। भगवानका काम तो ज्ञाता द्रष्टा रहना है, लेकिन मोहियोंके मिथ्या 
श्रद्धा विशेष है । ज्ञान तो बेचारा सरल है, उसका काम तो जानना मात्र था, 
लेकिन जानकर उसमें विकल्पादि होना मिथ्याजानके व्यपदेशका कारण हो जाता 
हैं। भगवान्‌ में भर हममे कम वढ़का फर्क हैं। भगवान्‌ तो पदार्थकों जानते 
मात्र हैं, हम उत्तमें विकल्प भी ता करते हैं यही हमारा विश्येप जानना है । 
जीवका कल्याण श्रकल्याण श्रस्तित्व गुणके परिणमनसे नहीं है। श्रात्मद्रव्यके 
साधारण ग्रुणोंके कारण श्रात्माका भला बुरा नहीं है। योगके परिरामनसे भी 
आत्माकी भलाई-बुराई नहीं है । श्ररहन्त भगवानका कितना योग चलता है 
परन्तु योगके परिणमन होनेसे उनमें कोई हानि नहीं पहुंचती । श्रात्माके अन्य 
गुणोंके परिणमनसे भी आत्मा . बुराई नहीं है। आत्माकी बुराई सम्यवत्व 
और चारित्रमुणके विकारसे है। सम्यक्त्व श्ौर चारित्रके विगड़नेपर आ्रात्मा 
की हानि हुई। जहाँ सम्यवत्वकी हानि हुई , वहाँ राग हूवप मोहादि ही 
परिणमते है । वहाँ वे स्वयं वह है ऐसी प्रतीति होती है। जैसे कोई वच्चा 
बाय यथा ठनिनीके - दवरा पाला गया, वह उसी धायकों या ठग्रिनीकों श्रपती माँ 
समभता है श्रौर कहता है। परन्तु कुछ बड़ा होनेपर मालूम पड़ा कि किसी 
ठगिनीने हमें पाला पोंसा है, तो उस धाय या ठगिनीके प्रति प्रतीति हो जाएगी 
कि यह मेरी माँ नहीं है, परन्तु कुछ परिस्थितियाँ ऐसी है उससे बह तुरन्त 
नहीं छूट सकता और उसे “माँ! भी करता रहेगा, म्यर ज्ञान दाने ही उसकी 
प्रतीति बदल गई कि यह मेरी माँ नें है। इसी प्रकार इस संसारमें रहने 
वाले जीवकी जब प्रतीति बदल गई कि में एकहूं, शुद्ध हूं, चेतत्य मात्र आत्मा 
हैं, जानना-देखना मेरा स्वभाव है, दुनियाँके समस्त पदार्थ मेरेसे +न्‍न हैं उन 
जीटरोंकी पर पदार्थसे वृद्धि हुट जाती है श्रौर स्वकी प्रतीति होने लगती है । 
फिर भी कछ परिस्थितियाँ ऐसी हैं क्रि इनका त्याग नहीं हो पाता । राग द्व प 
की परिणत्तियाँ आत्मामें होती रहें, परन्तु इससे सम्यक्त्वका विगाड़ होने वाला 
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नहीं है । सम्यकत्वकी क्षति मिथ्या अ्रभिप्रायसे होती है। राग-द्व पका होने 
लगना भसिथ्या अभिप्रायका कारण बन जाता है। अ्रतः रांग-हं प भी नहीं 
करना | कोई कहता है कि कर्म विघना, ब्रह्मा, विधि-यही एक जीव है, इसके. 
अतिरिक्त श्रन्य कोई जीव नहीं है। जो लगातांर संसारकी परम्परासे क्रीटा “ 
करता हुआ चला श्राया है, वद्दी जीव है। यह कर्म संसारमें खेलता हुआ चला 
आया, इसमें कर्म का क्या विगाड़ ? क्षति तो आत्मा की-हुई तभी तो यह कर्म 
की क्रीड़ा कहलाई | वहुतसे जीव कहते हैं कि कर्मके अ्रतिरिक्त हमें चेतन 
वगरह दिखाई नहीं देता है। भैया ! सम्यक्त्वकी-हानि होनेपर जीवके कैसे 
भाव हुए--इसका ही तो वर्णन चल रहा है 
कोई अन्तरात्मा कहते 
अवंरे अज्कवसाशसु 'तिव्वमंदाणुमावगं जीव॑ | 
मण्णंति तहा अवर णोकम्मं चावि जीवोत्ति ॥४०॥ 


अन्य अजानी जीव अध्यवसानोंमें तीत्र मंद्र श्रनुभावोंमें गत जो है। उसे. 
जीव मानते हैं तथा श्रन्य अज्ञानी जीव नो कर्म (शरीर) को जीव मानते हैं । 

यह एक तीसरा विमूढ़ पुरुष है जो जरा ओर चतुरसा है, इसके श्राशयमें 
यह बेठा है कि अध्यवसान कोई तीत्र अनुभागवाला है, कोई भन्द अनुभाग 
वाला है तो ये विशेष अनुभव तो मिटते चले जाते हैं तभी तो तीव्रसे मन्द और 
मन्दसे तीत्र होगा, परन्तु में (आत्मा) तो मिटने चाला नहीं सो अश्रष्यवसान ही 
जीव नहीं है, किन्तु अध्यवसानकी संतान जीव है। इसको भी अध्यवसानके 
अतिरिक्त तो कुछ मिला नहीं और अ्रध्यवसान कुछ बदलते दिखे साथ ही 
अध्यवसान अनादि अनन्त दिखे ऐेसी स्थितिमें अध्यवसानकी संतानकों जीव 
मान लेना प्राकृतिक बात है। कालिमाके अतिरिक्त कोयला क्या, कालिमाके 
अतिरिक्त अज्ञार क्या ? इसी तरह अध्यवसानकी संतानके श्रतिरिक्त आ्रात्मा 
भी कुछ नहीं है 

भैया ! विज्ञानचन परमानन्दमय निज प्रभ्रुको प्रभुता भूलकर यह जीव 

. कैसी कैसी पर्यायोको घारण करता है, कैसा क़ैसा बरवाद होता है। मुफ्त 
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अममें दुःखी होता है यह | श्रात्मन्‌ ! भ्रव तो दृष्टि करो भ्रर्पने प्रभ्रकी ओर | 
पूर्व गाथामें बतलाया था कितने ही मोही जीव श्रध्यवसानको भ्रात्मा मानते 
हहैं। कितने ही लोग कुछ ज़रा विवेक करते हैं सोचते हैं कि श्रध्यवसान परि- 
णा बदलते रहते हैं यह तो जीव नहीं है, परन्तु उन परिणामोंमें जो तीज 
'अन्द विपाक होते हैं, उनमें जो रहता है, वह जीव है। तीत्रमन्द फलोंकी जो 
परम्परा है, वह जीव है । क्रोध जीव नहीं है, परन्तु क्रोषकी जो- सन्तति है, 
वह जीव है। तीब्रमन्द और मध्यम जो फल हैं, इन तरीकोंसे होने वाले नाना 
प्रकार के श्रध्यवसान हैं उनमें रहने वाला जो संतान है वह जीव है । राग-जीव 
हीं है, अपितु रागक्री जो सन्तति है, वह जीव है। क्योंकि राग-हं ष श्रादि 
विभावकी सन्ततिसे भिन्‍न कोई जीव नहीं है । राग-द्व पसे भिन्‍न जीव मिल सकता 
है, परन्त राग-द्वे पकी सन्तानके श्रतिरिक्त जीव नहीं है, ऐसा लोग कहते हैं। 
जैसे लणिकवादी लोग कहते हैं कि श्रात्मा नया-नया पैदा होता रहता है, एक 
ही आत्मा लगातार नहीं रहता है । वर्तमानमें जितनी हालतें हैं उनका उतना 
ही शभात्मा हैं। विचारोंका नाम ही श्रात्मा है। उनसे यह पूछा जाय कि जब 
विचारोंका नाम ही आ रात्मा है तो एक क्षणके बाद दूसरे ही क्षण एक दम विरुद्ध 
विचार क्‍यों नें च ते, श्रनुकूल विचार ही क्यों श्राते हैं ? जैसे दीपक जल 
रहा है, वह प्रनेक हैं। जितनी तेलकी बूद हैं उतने ही दीपक हैं। एक वूद 
जली वह एक ज्योति है, दूसरी यूद जली, वह दूसरी ज्योति है। वे ज्योति 
भ्रनेक हैं। परन्तु वे एक ही क्‍यों मालूम पड़ती है ? लोग दिया जलाते हैं कि 
लगातार वे बूदें जलने लगती हैं। लगातार जलनेके कारण वे एक मालूम पड़ती 
हैं । तो इसमें लगातारनेका श्रर्थात्‌ सन्‍्तानभी तो जातता है इसी प्रकार 
विचारोंका नाम श्रात्मा है। एकके वाद दूमरा, दूसरेके बाद तीसरेके क्रमसे 
विचार भाते रहते हैं श्रतः मालूम पड़ता है कि विचार एक ही झाया । इस 
प्रकार विचार श्रनेक होते हैं | उन +चारोकी जो सन्‍्तान है वह जीव है। 
ऐसा भी कोई कहते हैं। विचार, राग, मोह श्रादिको देख-देख मोही जीव कहता 
है कि रांगकी जो सनन्‍्तान चलती हैं, वही जीव है। इस प्रकार श्रात्माको न 
जानने वाले मोही जीव आत्माके विपयमें कहते हैं कि अध्यवसानको. 
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सन्‍्तानें ही जीव है, '़्योंफि इनके श्रतिरिक्त हमें कोई जीव नहीं दीखता 
है। कितने ही भोही कहते हैं कि शरीर ही जीव है। शरीरसे भिन्न 
कोई जीव नहीं है। जो नया वने, जो पुराना वने--इस प्रकार प्रवतेमाव , 
जो शरीर है, वही जीव है, इसके श्रतिरिक्त जीव नहीं है-- ऐसा अ्रात्माको द 
जानने वाले कहते हैं । 
यह एक चौथे प्रकारका विमृढ़ पुरुष है। यह शरीरको ही जीव मानता । 
उनमें भी कोई ठव्केके मूढ़ हैं, कोई चतुर मूढ़ है। भोले मृढ तो इस शरीरको 
ही जीव मानते हैं। शरीर मिट गया तो जीव मिट गया, गरीर होगया तो 
लो, जीव होगया ऐसी बुद्धि इनकी है। परन्तु जो चतुर चौथे विमूढ़ हैं वे 
कहते हैं कि नई पुरानी अवस्थामें प्रवतंमान जो नो कर्म (शरीर) है वह जीव 


है। यह शरीर सामान्यको जीव कहरहा है । उसके नए नए प्रादुर्भाव अ्रयवा 
विकास चलते रहते हैं। उन विशिष्ट दरीरोंका सन्तानभूत अथवा उन विशिष्ट 
शरीरोंमें व्यापक जो नोकर्म (शरीर) है वह जीव है इसके आशयमें । सो जैसे 
कृष्णताके अतिरिक्त कोयला और कुछ चीज नहीं है इसी तरह नोकमंके श्रति- 
रिक्त जीव और कुछ चीज नहीं है । 

भैया ! यह तो ज्ञानियोंकी भाषामें अज्ञानियोंकी वात वताई जा रही है । 
अज्ञानी थोड़े ही जानता है कि यह नोकर्म है यही जीव है। वह तो उसको 
लक्षित करके यही मैं हुँ ऐसा अनुभव करता हैं। यदि कोई नोकर्म समझे तो 
कर्म भी सम भना होगा फिर-और आगे वढ़ना होगा । प्रिय आत्मन्‌ ! अपनेपर 
अब तो दया करो इप शरीर विडम्बनाको ही आत्मसवं स्व मानकर क्‍यों श्रपार 
कष्ट उठा रहे हो । वाह्यसे नेत्र वन्द करो श्रपनेमें ज्ञाननेत्र खोलो आत्मा 
स्वसंवेध चीज है ॥ यहाँ लौकिक तकोसि और इन्द्रियोंसे श्रात्माको जानना 
चाहते हैं। शरीरका नाम नोकरम इसलिए कहा गया कि सुख दुखके खास 
कारण कर्म हैं, उसी प्रकार प्रायः दुखका कारण शरीर पड़ता है। नो ८ ईषत्‌ 
थोड़ां। जैसे कर्म सुख दुखके कारण हैं, उसी प्रकार शरीर भी सुख दुखका 
कारण है। ऐसा नहीं कि नोकमे के विना सुख दुखका कर्म को पूरा अधिकार 
हो जाये । सहयोग सम्बन्धी जैसे कार्य नोकर्म (शरीर) करता है! नोकमंसे 
॥ भिन्न हमें कोई जीव दीखता ही नहीं, ऐसा किन्‍्हीं लोगोंका कहना है । 
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शरीर ५ प्रकारका हैः--भ्ौदारिक, वैक्रियक, श्राहरक तैजस और « 

कार्माण। शंकाकार जो कहरहा है, उसके लक्ष्यमें श्रन्तिम चार शरीर नहीं हैं, 
केवल ओऔदारिक शरीर है। शंकाकार तो श्रौदारिक शरी रको ही लक्ष्य करके 
#हता है कि थरीर ही जीव है। कोई यदि चतुर शंकाकार होता वह कहता 
,कि तैजस श्रौर कार्माण शरीर रूप सुक्ष्म नोकर्म जीव है जो कि जीवके साथ 
प्रति समय लगा रहता है वह स्थूल शरीर प्राप्त होनेके कारण बनते हैं, वह 
निरन्तर रहता है श्रतः गरीरसे भिन्‍न जीव है ही नहीं। जो पुनर्जन्म मानने 
वाले हैं, वे कहते हैं कि तेजस श्रोर कार्माणके श्रलावा जीव रहता ही नहीं है । 
जो पुनर्जन्म नहीं मानते हैं, वे कहते हैं कि शरीर नष्ट होता है तो जीव भी 
नष्ट होजाता है श्रीर शरीरके उत्पन्न होनेपर ज़ीव भी उत्पन्न होजाता है । पत्च- 
तत्व (भूमि जल, पावक गगन, समीर) से अलावा कोई शरीर नहीं है । 
घरीर ही जीव है, ऐसा कितने ही आत्माको न मानने वाले जीव कहते हैं। 
श्रभी तक श्राचार्य महाराज वे, वातें बता रहे हैं कि जिन्हे मोही जीव सोच 
सकता है | 

श्रात्मतत्त्वके श्रनभिज्ञ किसी किसी प्राणी की मान्यता हैः--- 

गाथा ४१ 
कम्मस्मुदयं जीव॑ अबरे कम्माणुभायमिच्छंति । 
तिव्यत्तण॒मंदतण शुणेहिं जो सो हवदि जीवों ॥४२१॥ 


श्रन्य कोई फर्मके उदवथको ही जीव मानते है तो भ्रन्य कोई कर्मके अ्रदु 
भागको जीव मानते हैं जो कि तीम्न मंद गुणोंसे नाना रूप है । कितने ही जीव 
कर्मके उदयको ही जीव मानते हैं । कैसा है वह उदय याने फल ? जो पुण्य 
श्र पापके उदयमें श्राकर जीव पर श्राक़्रण करता है, उसीको कितनेही लोग 
जीव कहते हैं। पुण्य पापके माने शुभ श्रौर श्रशुभ भावके है। शुभ भोर श्रशुभ 
भावोंकेझतिरिक्त हमें कोई जीव नहीं नजर श्राता है । इन भावोंके श्रतिरिक्त भी 
क्या कौई जीव है ? पुण्य और पापके श्रतिरिक्त कोई जीव नहीं है, ऐसा वह्‌ 
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कहता है ॥ कर्मका उदय, कमका विपाक् ही जीव है । कोई सुख दुःखके अनु- 
भवघको ही जीव मानते हैं:-- 


कितने ही जीव मानते हैं कि सुख-दुःखका अनुभवन ही जीव है, इसके 
अतिरिक्त कोई जीव नही है, सुख-दुःखके भ्रलावा मोही जीवोंको कोई चीज 
समभमें नहीं आरती है। साता-असाता रूप परिणाम व्याप्त जो तीन्-मन्द 
गुण, उन गुणोंसे भेदको प्राप्त होनेवाला जो कर्मका अनुभवन है, वही जीव 
है | सुख-दुःखमें न्यूनाधिक जो सन्‍्तान चल रही हैं, उसे जीव कहते हैं। परल्तु 
ये सब यथार्थ बात नहीं हैं । 

सुख दु:ख वया हैं ? यह शआ्ात्माके विकार हैं, आनन्द गुणकी पर्यायें हैं । 
आनन्द गुणकी तीन पर्याय है:--स्ु व, दुःख और भझानन्द। आनन्द निर्विकार 
पर्याय है। आनन्द गुणकी विक्ृत्त पर्यायें सुख्ध दुख हैं। जो इद्धियोंको सुहावना 
लगे, उसे सुख कहते हैं भ्ोर जो इ-द्रयोंको सुहावना न लगे, उसे दुख कहते 
है। आसमन्तांतु नन्दति झात्मानम्‌ इति आनन्द: । श्रर्थात्‌ जो आ्रात्माको चारों 
झोरसे समृद्ध करे, उसे आनन्द कहते है । शंकाकारकी दैष्टि निर्निकाद पर्याय 
आनन्द तकभी नहीं पहुंच पाई है । वह कहता है कि सुर दुख रूप जो पर्याय है- 
वहो जीव है, इस के अलावा जीव नहीं है। परल्तु ऋष्मा न'सुएर रूप है और 
न दुःख रूप है तथा न निविकार आनन्दरूप परिणमन ही जीव है, क्योंकि 
निविकार आनन्द तो वादकी अवस्या है, जीव तो इससे पहलेसे ही जीव था। 
नहीं तो जीज प्रारम्भसे अन्त तक निविकार होना चाहिए था ? आनन्द गुण 
भी जीव नहीं है। यदि आनन्द गुर मात्र ही जीव होता तो शअ्नगनन्दमात्र ही 
जीव नजर आना चाहिए था। दर्शन, ज्ञान, चारित्र, झ्रादि अनेक गुणोंका 
समुदाय भी जीव नही है। सुख दुःख तो बविकृत अवस्था है वह जीव नहीं है 
यह तो जल्दी स्पष्ट हो जाता है । तुम्हारी समभमें श्राने वाले अनेक ग्रुणोंका 
एक नाम जीव है। “सम ग्रुणः पर्यायो द्वस्यम्‌” | जैसे पत्ता, कोंपल, फल, 
फूल, बीज, शाखा--इन सवका एक नाम एक बृक्ष है। वास्तवमें यह भाषा 
गलत है कि वृक्षमें फूल लगे हैं। अरे, इन सबका नाम ही तो वृक्ष है । इसी 
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प्रकार यहाँ जितने भी अनेक गुणा हैं, उन व गुशोंका जो एक पर्यायवाची 
शब्द है, उसका नाम भात्मा है। आत्मा तो अ्रभेद रूप है। उसके ग्रुणरूप 
भी भेद नहीं किये जा सकते हैं। इस तरह श्रात्मा भौर स्वभाव ही वह ग्रुणके 
“भेदरूप भी जीव नहीं कहा जा सकता है । यहाँ क्रोई यह कहता है कि विचारों 
"के समूहका नाम ही जीव है। यहाँ पर दृष्टियोंके समूहका नाम ही जीव कहा 
गया है, ऐसी उनकी मान्यता है । जीवोंका यह अनुभव है कि सुख दुखके 
अलात्रा जीव है ही क्या ? मालूम पड़ता है, आचार्य महाराज जिनको सुना 
रहे हैं, उनके मनमें यह श्रद्धा जमी हो, परन्तु कह न पा रहे हों कि सुख दुःख 
के अलावा कोई जीव नहीं है। जीव कोई भौतिक चीज ती है नहीं, जी सामने 
लाकर रख दिया जाये, यह स्व संवेद्य है । 


शुभ, श्रशुभ भाव भी जीव नहीं हैः-: 
कौई बहते हैं कि तीन मन्‍्द गुणोंकर भेदको प्राप्त हुए नाना प्रकारके छुम 
अ्रशुभ भाव जीव हैं। विषय पोपनेके भाव व उन्हींसे सम्वन्धित कषाय भावके 
उपयोग' को श्रदुभ भाव कहते हैं श्रौर सेवा, सद्दिचार, लोकहिंत भावना आदि 
मन्दकपाय से होनेवाले उपयोगको शुभ भाव कहते हैं। सांता रूप (राजी होने 
रूप) परिणामको सुख कहते हैं श्रौर असातारूप परिणाभको दुःख कहते हैं । 
जैसे शुभ भ्रणुभ कर्मके उदय हैं भ्रतः जीव नहीं है इसी भ्रकोर सुख दुःख भी 
कर्मके विपाक हैं श्रततः जीव 'नहीं है। शुभ श्रशुभ भाव ओऔर सुख दुःखमें 
क्या श्रन्तर है इसको दिध्यने के लिए पूज्य श्रीमद्‌ श्रमृतचन्द जी सूरिने शुभ 
अ्रशुभ भावके लिए' कर्मका उदय शब्द दिया है भौर सुख दुःखके लिए कर्मका 
अनुभाग दाव्द दिया है। शुभ अशुभ भावमें तो कत्तव्य का भाव चलता है व 
सुख दुःखर्में भोकतत््वका भाव चलता है। उदय अल्पस्पर्शी है, अनुभाग 
इढ्स्पश्ञी है । 
यह एक पांचवें प्रकारका विमूढ़ पुरुष है जिसकी मान्यता है कि कर्मेविपाक 
ही जीव है। कर्मविषाक शुभ और श्रशुभ भाव है जो कि पुण्य और पापरूपसे 
सारे विव्वको व्याप रहा है, भाक्ान्त कर रहा है। इसने भीतर देखा तो कुछ 
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और खाली राग द्वप व अव्यवसान भावमें जीव माने जानेका सन्तोयष नहीं हुआ 
इसे । यह कुछ उपयोगके समीप आरहा है किन्तु उपयोगकी स्वच्छताके मर्मको 
नहीं पा सका है। इसी कारण शुभोपयोग और अशुभोपयोगसे अतिरिक्त कुछ 
जीव न दिखा। शअ्रव छट्टु भ्रकारके विमुढ पुरुषका मन्तव्य देखें--वह कर्मकी' 
अनुभव को जीव मानता है। यहाँ अ्रनुभव कहनेसे सुख दु:खका ग्रहण करनाः 
है। सुख दुःखके अ्रत्तिरिक्त कोई जीव नहीं, सुख दुःख रूप. अनुभव ही जीव 
है। सुस दुःख रूपमें जो कर्मका अनुभव चलता है ,वह जीव है यह अनुभव ही 
तीब्र मंदत्त्व गुणों (डिग्रियों) के कारण नाना भेदरूप है । सो नाना रहो किन्तु 
साता असाता रूपसे सदा अभिव्याप्त है । इसकी मान्यतामें सुख दुःखके अलावा 
कुछ जीव है ही नहीं । 

श्रहो आत्मनु ! तुम चैत्तन्यपिण्ड, सहजानन्दस्वरूप हो। यह क्‍या तेरी 
गति हो रही है, मति हो रही है कि विकल्पविडम्बनाकी परेशानीसे छुट्टी ही 
नहीं पाते । ऐहिक सुख दुःखमें इतने आशक्त होगए हो कि सुख दुःखके अतिरिक्त 
तुम कुछ सहज विलक्षण स्वरूपवाले हो यह सुननेको भी तेयार नहीं होते । यह 
छटा छठाया छट्ठा मृढ सुख दुःखके अतिरिक्त कुछ जीव ही नहीं मानता । 

के गाथा # 
जीवो कम्म॑ उहय॑ दोण्णिवि खलु केवि जीवमिच्छंति | 
अवर संजोगेण दु कम्माणं जीवमिच्छंति ॥४२॥ 
झात्माके बारेसें लोगोंकी क्या-क्या धारणाएं हैंः--- 

कोई कहते हैं कि जीव और कर्मका मिश्रण जीव है । वैसे जीव और कर्म 
इन दोनोंका मिश्रण जीव है, यह बात अनजानी नहीं समभझतः है, क्योंकि उन्हें 
खाली जीव और कर्म दिखा नहीं, कर्म कभी इृप्टिमें नहीं आया--अतः शअ्ज्ञानी 
जीव उन दोनोंके मिश्रणकों जीव तो कहता है किन्तु उनकी स्वयं स्वयंकी सत्ता 
न जानकर कहता है । 

इस सातवें विम्रूढ पुरुषको शुद्धसत्ताक जीव तो समभमें श्राया नहीं और 
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कर्मको जीव कह सकता नहीं। इतना तो जानता है कि जिसमें सुब्, दुःख, 
जानकारी आदि होरही वह जीव है, पर वह सव दिख रहा है कर्मके नाद्यमें । 
अत: न केवल जीव इसकी समक्रमें आन्मा हैं, ने केवल कर्म इसकी समझ 
में आत्मा है । इनका उनय ही आत्मा है ऐसा बह सप्तम विमूद मानता 
चाहता हैं। इस कल्पित स्वच्पसे ही बने रहनेकी चाह है इसकी अब अप्ठम 
विमूठकी वात देखिये---यह कम्मोके संयोगकों ही जीव मानता है। श्रर्थ क्रियामें 
समर्थ कर्मका संयोग ही तो हैं। भिन्‍न-भिन्‍न रूपसे कर्म रहें तो वे क्या कर 
सकते हैँ। खाटमें श्राठ काठ होते हैं---४ मिचवा, २ प्राटी, २ सीरा । ये भिन्‍न- 
लिन्‍न रहें तो ये पुद्षके सुलानेमें समर्थ हूँ क्या। इनका संयोग करके बुना दो 
फिर काम करेंगे ये । इनका संयोग कोई श्रलय चीज नहीं । 

कितने ही अन्नानी कर्मोक्के संबोगकों जीव कहते हैं । जैसे-- इं ठोंके संयोग 
से मिन्ति है और आठ काठके संयोगका नाम खाट है, उसी प्रकार आठ करममोके 
संयोगका नाम ही जीत्र है । जैसे श्राठ काठके बिना कोई खाट नहीं होती है, 
इसी प्रकार यह अ्नानी कहता है कि श्राठ कमोंके स्ंयोगके बिना जीव नहीं 
हैं । - उक्त सव कल्पनायें मोहमें होती हैं । 


# गाया # 
एवंविहा वहविहा परमप्पाणं वर्दंति हम्मेहा 


ते ण परमद्ठवाई खिच्छयवाइहिं खिद्दिद्वा ॥४१॥ 
इस तरहके बहुतसे दुध्र द्धि जन परको ही आत्मा मानते हैं । वे परमार्थ- 
वादी नहीं हैं ऐसा निम्रचयवादियोनि निर्दिष्ट किया है । 
आचार्य कहते हैं कि इस प्रकारकी कल्पना करने वाले जीव परमार्थवादी 
नहीं है--इस प्रकार वहुतसे लोग पर पदार्थोकी आत्मा कह देते हैं। चैतन्य 
स्वनाव्रके अतिरिक्त जो कुछ भी है, सो सव पर है। अतः दरीर कम, राग- 
हर पक्की परम्परा आदि सभी पर हैं। एक चैंतन्यस्वभावकी इप्ट्सि देखा गया 
झ्रात्मा तो निज है, इसके अतिरिक्त सब पर हैं। जिनकी बुद्धि सोई हुई है, 
परको आत्मा कहते हैँ । निश्चय तत्त्वकों मानने वालोंने बताया है कि वे 


हूं वही वठापायेगा, जिन्होंने परमार्चकों जादा है | एक 
हो सकता हैं। जो अनेकका नियेध करेगा, उसे 
इस एक चीजका पता है, तनी तो निषेव करेंगा। आत्माकी जानकारी सदसे 





समयमें उस जाठिकी परिपूर्ण पर्बाय है उत्तका अगले समयमें व्यव हों जाता है 
उह द्रव्य तो है नहीं जिसकी संतानरूपमें कन्पनाकी जावे । झरीर (नोकर्म) 
। कर्मोदयजनित भाव (झुम अघुभ) भाव औयपाधिक भाव हैं, 
परमाव हैं, अप्न व है वह जीव नहीं है । जीव तो परमार्यत्: घुद्ध चेतनामात्र है 
तरह घन्हीं कारखोंसे जीव नहीं है । कर्म और जीवका 
निश्ररा तो हो नहीं सकता क्योकि दे छुदे-जुदे पदाय हैं। अपना अपना अस्तित्व 
रखनेदाले दोनोंका समुदाय भी जीव नहीं है! कर्म अचेतन हैं उनका संयोग 
भी जीव नहीं है। अ्ात्मा तो इनसे परे निजर्चेतन्यस्वभावमात्र है। इसका 
प्रकट अनुभव तो निज ज्ञायकस्वाभावके उपयोग हारा एकल होनेकी स्थितिनें 


दर त्ञाह।ा। 





आत्मनान होनेके वाद विकारका अमाद हो जाता है। उसके संचार बढ़ 
वाला चन्ध नहीं है। जैसे किसी महाजनके यहाँ लाखों नपएक्ा कर्जा होता 
था बन्रर:ः जावे सिर्फ जा झेय रहे तो वहाँ सौ-दो नौ 
यथा वह नपटा दिया जे फ मामला सा कंजा कप रह तर चहू! सानढ 
हुपएके कर्ज ही गिनती नहीं होती- है । परको आत्मा कहने 
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# गाथा # 
एए सब्बे भावा पृण्गलदव्बपरिणाम सिप्पणणा | 
केवलि जिणेदिं भणिया कह ते जीवो त्ति च्चंति ॥४४॥ 


ये समस्त भाव पुद्गलद्गव्यके परिणामसे निष्पन्न हैं ऐसा केव॑ली जिनेन्द्र 
भगवानके द्वारा कहा गया है । .श्रतः वे जीव हैं ऐसा कैसे कहा जा सकता है । 

कोई कहते हैं कि जो हममें राग-द्व प उठ रहे हैं, वही जीव है। यदि राग 
द्वेप ही जीव है ती राग प ही करते रहो। यदि राग हं पादिको जीव न 
माना तो रागादिसे दुटकारा मिल सकता है। जहाँ राग-द्वप मैं हूँ, वहाँ “मैं” 
को कैसे मिठाया जा सकता है, इस प्रकार बन्धन नहीं छूट सकता है। श्रात्म|के 
श्राश्नय से वन्‍्धन छूटता है क्षणिकके श्राश्नयसे बन्धन नहीं छूटता है । 

कुछ तो चीजें ऐसी हैं, जो पुदुगलके निमित्तसे हुई हैं और कुछ ऐसी 
हैं कि जो पुद्गल द्रव्यका परिणमन है। श्रज्ञानी इन दोनोंको जीव मानता है । 
पुद्गल द्रव्यके मनिमित्तसे राग-द्वैंप, साता-भ्रसाता, शुभाशुभ भाव होते हैं, ये 
पुद्गल द्रव्यके निमित्तसे हुए परिणमन है। पुदुगल द्रब्यके निमित्तसे हुए वे भी 
जीव नहीं हैं, जो पुद्गल द्रव्यके परिणमन है, वे भी जीव नहीं हैं, सवसे पहले 
यह श्रद्धा करनी है कि दारीर मैं नहीं हूं । यह बात जल्दीसे सीखी जा सकती 
है, क्योंकि शौरोंके सिर जलाते श्रतिदिन देखे जाते हैं। बहुतसे लोगोंको यह 
प्रनुभव होता है कि जैसी हमारी बुद्धि होती है, बसी किसी की है ही नहीं | 
जैसा हमारा पुण्य हैं, वैसा किसीका है ही नहीं मरने वाले तो और कोई होंगे 
मैं सदा जिन्दा रहूंगा परन्तु यह सब श्रज्ञानीकी कल्पना है। भिखारी भी यहीं 
मानते हैं कि जैसी हममें चतुराई है, वँसो किश्लीमें है ही नहीं । जीवको श्रपने 
अ्रपने बारेमें ऐसी श्रद्धाएं जमी हुई हैं । 

सम्भव है कि जिनमें भ्राज बुद्धि नहीं है. वे इसी पर्यायमें या किसी भ्रन्य 
पर्यायमें हमसे अधिक ज्ञानी वन सकते हैं । रागमें कोई सफल नहीं होता है, 
परन्तु वह मानता है कि मैं रागसें सफल हो गया । 
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कितने ही लोग मानते हैं कि रान-द् प ही जीव है, ववोंकि जीवने अपने 
को एक समय भी रागद्वेप से रहित अनुभव, नहीं किया है अतः अनजानी 
रागादिकों ही जीव मानता है। अज्ञानी मानता ह कि रानहीं मैं हूं, रागही. 
मेरा सव कुछ है और वह ऐसी श्रद्धा रखता है कि मैं रागसे अलग नहीं हो . 
सकता हूं । 

जिन वच्चोंके मनमें यह नाव भरा रहता हैं कि में परीक्षामें मफल न 
हो पाऊंगा तो वह पास नहीं हो पाता है । राग-हेप मैं इसलिए नहीं हैँ कि थे 
'पृद्गल द्रव्यके निमित्तसे उत्पन्न होते हैं। जैसे दर्घण है, दर्पणमें हरा र॑ 
दिखाई देता है। ज्ञानीको यह पत्ता है कि यह प्रतिच्रिम्द्र दर्पण की चीज नहीं 
है । सामने निमित्त आया, हरा जअतिविम्व हो गया। दद्ध तो दर्पणका स्वभाव 
हैं कि निमित्त पाये इस रूप परिणम जाये। मलिद ढरी भी कुदध ऐसी 
श्रादत हैं कि निर्मित्त थावे राबदप रूप पारिणन जाये। अतः रानद्वेपर्म 
नहीं हूं । 

ये रागादि चेतन्य स्रभाव रूप नहीं वन सकते हैं, क्योंकि रागढप आदि 
का स्वभाव चेतन्व नहीं हैँ। जद स्वाचुभव होता है तव उपयाग आत्माकी 
झोर लगा रहता है, शुद्ध हृव्य रूप आत्माकी ओर उपयोग लगता है। ऐसे 
उपयोगके समय भी रागादि द्रव्य चलते रहते हैं, परन्तु उपयोग उन्हें नहीं पकड़ 
रहा है। थे रागादि भाव आत्मामें होते हैं, होने दो, इससे आात्माका क्‍या 
वियाड़ में तो चैतन्य मात्र जान वाला आत्मा हैँ । यदि आत्माक्ों चेतना 
आप दिद्न जाये तो रागादि अवुद्धि पूर्वक हो होते रहेंगे । 


जितनी भी वातें ऊपर बताई गई हैं, ये जीव द्रव्यके हो नहीं सकती । 


नग्न 


| 


| 


हम 2 


अतः रागादि जीव नही हो सकते हैं। रागादिको जीव माननेमें आगमसे बाधा, 
युक्तिसे बाघा, स्वानुभदसे भी वाघा आतो है । इतना तो निरिचित है कि यदि 


यह जीव विपय श्न कंयायकी ओर उपयोग तसदायत्ता तो 
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ऐसा उपयोग लगाया तो ऐसा ही परिणम जाना चाहिये लेकिन परिणमता नहीं 
है, किन्तु अज्ञानीका इसकी श्रोर उपयोग है, श्रतः श्रज्ञानीकों दुःख स्वयमेव 
होता है । यदि अखण्ड चित्स्वभावकी शोर दृष्टि लग जाये तो शाति मिलती 
है। हम वैसा विचार बना पायें, चाहे न वना पायें, लेकिन जीवके वह अनुकूल 

- है। झ्ागम, युक्ति आदिसे बाधा होनेके कारण शरीर रागादिको जीव मान लेना 
सिथ्यात्व है। जिन-जिनको मोही जीवने आत्मा माना, वे चीज़ें या तो पुदूगल 
द्रव्यके परिणमन हैं या पृद॒गल द्वव्यके तिमित्तसे हुई हैं, ये दोनों ही जीव नहीं: 
हैं। मैं इनसे अलग एक शुद्ध आत्मा हूँ ) 


जीवनका उत्तम लक्ष्य बनाना चाहिये, कैसे ही बने भ्रपने उद्धार करने 
वाले अपने हम ही वन गे, भ्रत: हममें श्राज यह बात भ्रा जानी चाहिए कि 
हम विषय कपाय आदिमें इच्छाए कम करके ज्ञानकी ओर भुर्के । मानके लोभ 
में यदि आपकी शअ्रपनी सम्हाल न हुई तो बड़ी हानि है। मरण समाधि 
सहित हो जाये, यह सबका लक्ष्य होना चाहिये । जब में मरू तब मेरेमें . सी 
प्रकारका विकल्‍प न उठे, मैं मरू' तो न्त्रिकल्प शान्ति पूर्वक महू यह भाव 
और काम मरते वक्‍त भी होना चाहिये पाण्डवोंने क्या-क्या नहीं किया, किन्तु 
उनके मरण समय इतने श्रच्छे पषिशाम रहे कि तीनको मोक्ष मिला दो 
सर्वार्थसिद्धि गये अपना उत्तर जीवन सुधार लो पूर्व जीवन कैसे ग्रुजरा, पूर्व 
जीवनमें कैसे रहे इनका विकल्प भी करना लाभदायक नहीं है। आत्माका 
स्वभाव मोक्ष है, वैसा यह जीव अपना उपयोग बनाता रहे, यही सबसे बड़ा 
सहायक है। झात्माका साथ देने वाला स्वयं आ्रात्माका ज्ञान है, भरत: ऐसा मत 
मानो कि रागद्व प ही जीव है । किट्टकालिमासे जुदे सीनेकी त्तरह, रागढ ष' 
कर्म, नोकर्म आ्रादिसे जुदा आत्मा ज्ञानियोंके उपयोगमें श्राता है । 
'. जब इस प्रात्माके उपयोगमें चेतन्य झ्रात्मा हो, तभी श्रपनी शोभा हैः--- 

सब कुछ कर लिया, राग ष आदिके करनेसे कुछ नहीं मिल जायेगा । 
परिवार कुट्ुम्बके बीचमें रहकर भौतिक चौजोंको बढ़ा लिया जाये, उनसे 
क्या होता है ? आत्मा इतना ही मात्र तो है.नहीं। श्रात्माकी शोभा तो 
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है। ज्ञान प्राप्त करनेके लिए चारों अनुयोग हैं, करणादुबोग 
असीम है कि उसका ज्ञान प्राप्त करते करते छिन्द्रगी समाप्त हो 
द्रव्यानयोगके ज्ञानका तो ऊंचा मर्मे है । इसका परिचय होने पर 
आत्मा सर्वस्वसार प्राप्त कर लेता है । जितना भी ज्ञान करते जाश्ो-- 
श्ानन्दही वढ़ता जायेगा। ज्ञानके सिवाब आन्त्रि कहीं नहीं है | राय पसे+- 
न्यारा ज्ञानी जीवने अपने आत्माका अनमभव किय ह्ठै || ऐस्रा अनुभव हान पर 
शोड़ीही इप्टिमें पुरा का पुरा आत्मा समा जाता है। जिम्नने बम्बई देखी है, 
उसके सामने वम्बईकी वबातकी जाये तो उत्के सामने सारे वम्बईका जित्रसा 
खिंच दाता है। 





हमने इस आत्माके अतिरिक्त वहुतले आनन्द लिए, परन्तु 
कुछ भूलकर केवल आत्मीयतत्त्वक्ना अनुभव करो तो जीवनका उद्धार हो जाए 
यदि लक्ष्य नहीं बनाया तो जँसे नावपर तर रहे हो, कभी इस तरफ आशओोगे 


कभी उधर जाओगे, लव्य बन जानेपर लक्ष्यपर पहुंच ही जाओगे 
भचच जाय, व दी सदस ड्ढी चीज द्नै ] 


ध््ु जज 
न्ब्+ 
| 
/ 


आत्माका काम सब विकल्पों को करके अपनेको निविकल्प स्वितिमें 
अनुमव करता है--ऐसे आत्माक्े अ्नुनवसे आश्वत सुख्रकों प्राप्ति हो जाती है । 
यह भी मत होचो कि हम निविकल्प समाधिमें आगए, कोई भी विकल्प नहीं 


9५ | 





जीदका दिला जे पज+ ३ थे 
जीवका कुछ है हो नहीं। हमें मरनां है, यहाँ तो ठीक है, परन्तु इसके लिए 
न्ड्म्न् न्त्पि ्ज्स्नजका 


यह करना, इसके लिए यह करनां---ये सब ब्यर्यके ऋंमटद हैं। अतः अपना यह 


लक्ष्य बन के हम अपनेको ज्ञाचमय अनुभव करना है। इसके लिए एक दो 








ह्एु 
बसा समन तो ऋर आत्माके जलन: इपदमे ्+ ना चर्चा डा 
कुछ नुमुल्न मिलकर आत्माके दिपयमें जो चर्चा इरे वी जो दिलचस्पी हू 
ञ्् आतमाका जल अा>+ जाएया मोदि: 42 मल अभी न कक 
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झ्भी अभी तो प्रकरण निकला था। मोही लोग कैसी कैसी कह्पना कर 
भटक रहे थे । 

अनेकों बातें मोहियोकी निकली श्रौर अन्तमें. तो कुछ मोदियोंने यह 
चताया | कया ? 

कोई मोही कह रहा था फ्ि कर्मोका अनुभवन जोकि तीजत्र साता, तीक्र 
असाता, मन्द साता-मन्द अ्साताके उदय रूप कर्मोका श्रनुभव होता था, वही 
जीव है आचार्य कहते है, ऐसा नदों है । सुख दुःखके अ्रलावा भी कोई जीव हे, 
ऐसा ज्ञानियोंने समझा है । इसपर कुछ मोहियोने यह कहा कि जैसे दही और 
बूरा मिल जानेपर तीसरी अवस्था होती है, उसे श्रीखण्ड कद्दते हैं । इसी प्रकार 
जीव और कम .व मिश्रण ही जीव है ऐसा हम जानते हैं । 


उत्तर--कर्मोसे भिन्‍न कोई जीव है, ऐसा ज्ञानियोंने समभका है। भौतिक 
पदाथोमें जैसे साइन्स काम करती है। श्रग्निका निमित्त पाया छौर पानी गर्म 
होगया । अग्निका निमित्त हटनेपर पानी ८ण्डा होजाता है। पर ये दृष्टि देनेसे 
विज्वलताए' उत्पन्न होती है। आात्माकी श्रोर दृष्टि देनेसे निराकुलता प्राप्त होती 
है। कमंसे भिन्न श्रात्माको ज्ञानियोंने पहिचाना है । 

कोई लोग मानते कि जैसे श्राठ काठसे न्‍्यारी कोई ज्ाट नहीं है, उसी 
प्रकार आठ कमंसे न्‍्यारा कोई जीव नहीं है । क्योकि कमसे भिन्न भात्मा 
ज्ञानियोंकी समभमें श्राया है। श्राठ काठकी खाट अ्रवश्य होती है, किन्तु उस 
पर सोनेवाला तो उससे न्‍्यारा है। उसी प्रकार कर्मोके ढेर कार्माण शरीरसे 
स्थारा जीव है, ऐसा ज्ञानियोंकी समभमें आया है । 

इस प्रकार वाना प्रकारकी इष्टिवाले मोदी जीव आत्माके बारेमें विवाद कर 
रहे हैं कि पुद्गलसे न्यारा कोई जीव नहीं है तो कहते हैं कि उन्हें शांतिसे 
इस प्रकार समभा देना चाहिए। शेपसे कहनेसे कोई प्रयोजन नहीं है । शेपसे 
अर्थकी सिद्धि नहीं होती है । 

व्यर्थंका शोर खतम करके झ्ात्मामें सत्य श्राराम पावो:--- 
ग्राचायं महाराज मोहियोंसे कहते हैं कि हे भाई ! जरा झाराम लो, तुम 


कर 


अदावभधंज्ार अननप छुपाव उुचद्दादर 


वहुत थक्त गए होंगे । वस्तु स्वरूपके विरुद्ध विचारोंमें थकान आ ही जाती 
ब्यवंक्ते कोच्ाहलसे कोई लाभ नहीं है । तुम सत्य ही अपने अन्दर स्वतन्त्र 
होकर देखो उस एक आत्माको । अपने हृदय सरोवरमें छः माह उसे देखो तो 
सही, फिर सुम्हें आत्मा मिलता है या नहीं ? वह आत्मा पृदुगलसे न्यारा है ।_ 
ऐसा आत्मा अपने अन्दर देखनेसे अवक्षव प्राप्त होगा। अनन्तानुवन्दी कपाय_ 
छः माहसे ऊपर भी चलती है । यदि छ: माह विद्युद्ध उपयोग रहे तो अनन्ता- 
नुवन्दी समाप्त हो जाय ? मान लिया क्रिसीकी आयु ६० वर्षकी है । साठ 
वर्षमें प्रायः ३ बण्टे रोज घर्मं ब्यानमें लग जाते हैं । इस प्रकार ६० वर्षमें 
७ वप तुम्हारे धर्म घ्यानमें निकले । उस साड़ें सात वर्षमें वजाब, प्रद्ेदिन 


छठांते धम्टक २ धघण्टा मर बघर्मेध्यान कर लो और कभी भमिरन्तर ₹ तुम छः माह णमे 


हु 


+ 


अधिक लान है। मोहकों छोड़कर छः माद्न ही तो दर्मब्यान करो इट्ट सिद्धि 
होती हैं या नहीं यह तुम क्वर्य जान जाओगे, व्यर्यके अोलाहलसे क्या फायदा 
हैं; तुम अपने आपने छः: माने करके यह कठिन परिश्रम करके देखो तो सही 
किसी भी घर्मका हो, अपने कुल घर्मका पक्ष भी घुलाकर मानों मान लिया कि 
तुम इस कुलमें उत्पन्न ही वहीं हुए हो ऐसा सममकरके सर्व आग्रह छोड़ आत्मा 
में व्यवस्यित रहो । फिर इतना जानो कि मैं क्या हें । अन्य सवके सहारे 
छोड़कर छुद उमक्तो कि मैं आत्मा क्‍या हूँ, आपको इस प्रकार एक दिन सत्य 


सिल्र ही ऊवेगा । आत्मा स्वयं त्रग्मु है। स्वयं भीतरसे निर्णय उठता आयेगा 


मा है 














कि हम क्या है ? 
मैं कोन हैं, यह मैं ऋपने आप समझूगां यह सत्यात्रह करके अपनेको 
देखो । इस प्रकार वह आत्मा अपने आप नजर आजायेगा। इस चैलीसे जो 


सममक्रम आयगा | वहां जन जझास्वरोर्नें पहलेसे ही वणित्त है । परन्तु ऊँन गारत्रीं 
लिखा हैं, इस पराघधीनताकों भी छोडों॥ फिर देखना तम्हं आल्माकाी 
उपन्ब्ति होती है या नहीं ? हन जैन हैं, इसलिए हम जिन मन्दिस्में दर्शन 
इससे क्या मिल्लेसा | सुखद दुख मिटानेका उपाय अनुभव 


करना दर्देद्य - तो. कितई २5५. 3 उंतारी जे सह 
ना, यह उद्दृदच्य-तदा किहा अश्ार्सें ठीक है ॥ हम सहन हैं, संसारी हुँ | 


हि 
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-कर्मसे ढके हैं, इसका उपाय समभना है, भ्रतः एवं हम मन्दिरमें जाते हैं, ऐसा 
समभनेसे तो कल्याण है । तत्त्व निकलता है, किसी निश्चत उद्देशयसे । इस 
प्रकार बड़ी शान्तिसे आचार्य महाराजने उन मोहियोंको समझाया। यदि 
समभानेपर कोई नहीं माने तो लो ऐसा उपाय करो कि न तुम अपनेको हिन्दू 
मानो भर न हम अपनेको जैन समझें, ऐसा निष्पक्ष हो करके श्रात्मध्यानमें 
बैठ जाओ तो देखो छः माहमें ही सिद्धि होती है या नहीं ? और यह जानोगे 
कि दुखसे छूटनेका उपाय क्या हैं ? छः माह इस प्रकार करके देखो तो जान 
जाओगे कि श्रात्मा क्या है ? जिन्हें झात्मा व अ्नात्माका परिचय नहीं है ऐसे 
पर्यायमुग्ध पुरुषोने जिस जिस चीजको पआ्रात्मा मान डाला है। उनके बारेमें 
जरा ध्यान तो दो वे क्या हैं ? वे सारे भाव पुद्गलद्रव्यके परिणाममें विष्पन्न 
है श्र्थात्‌ पुद्गलद्रव्यके परिणाममय हैं और ऐसा ही विश्वसाक्षी श्रह॑न्त देवोंके 
द्वारा प्रज्ञप्त है, उनकी दिव्य ध्वन्िमें भी बड़े-बड़े महषियों, ज्ञानियों 
तक ने ऐसा ही जाना है । 


परिणाममयके दो श्रर्थ होते हैं--(१) परिणामस्वरूप (फलस्वरूप) (२) 
परिणमनरूप ! जैसे शुभ भाव अशुभभाव, सुक्षानुभाव, दुःवानुभाव, राग, हें प, 
मोह भ्रादि भाव ये सब पुद्यलद्रव्यके परिणामस्वरूप हैं श्र्थात्‌ पुदंगल कर्मके, 
उदयका निमित्त मिला तो उसका परिणाम जीवमें यही निकज्ा कि जीवमें वे 
विज्ञाव व्यक्त हुए ? इस प्रकार परिणाममयका अर्थ नेमित्तिकभाव हैं यह 
मिकला । परिणमनरूपका भ्र्थ तो प्रकट ही है कि शरीर, कर्म आद पुदूगल 
के ही परिणमन हैं ) 


फिर तो अध्यवसनादिक समस्त भाव चैतन्य शुन्‍्य पुदुयलद्रव्यसे विलक्षण 
चैतनंयरवभावमय जीव द्रव्य रूप होनेका उत्साह भी नहीं करते श्रर्थात्‌ उनमें 
जीवत्त्वकी संभावनाकी तो वात भी नहीं चल सकती। अरे यह वबतंगड़ा 
मोहियोंने कैसा वना दिया । देखो तो मोहियोंका ऊबम, भगवानसे भो बढ़कर 
जानकर वनना चाहते हैं । भगवानके तो कल्पना भी नहीं उठंती ज्ञानमें भो 


नहीं है कि ये पर द्रव्य जीव हैं। भगवान तो समस्त विश्वके शाक्षी हैं, शञाता 


बेर] समयसार प्रवचन तृतीय पुस्तक 


द्रष्टा हैं, जिसका जो स्वरूप है उसी रूपसे उसके ज्ञाता हैं । किन्तु, इस मोही 
फो बहुत सी विकलायें याद हैं । 

हे आत्मन्‌ ! व्वर्थका कोलाहल छोड़ दो, व्यर्थभी कलकल करना छोड़, , 
दो । कल मायने शरीर है, जो शरीर शरीरः ही वर्रा 4 है वही तो कलकल,.८ 
फरना है। आप स्वयं जञानमय है तो आप क्या श्रपनेकी नहीं जान सकोगे । 
झपना जानना तो अति सरल है, किन्तु आत्मा को जाननेके लिए “तैयार हो जो 
तभी तो सरल है। जो झआत्माको जाननेके लिए तैयार होता है वह परमें 
उपयोग लगानेका रंच भी उत्साह नहीं रखता । परकी रुचि हटे तो आत्माके 
शानमें फिर देर क्या है। यह आ्रात्मा तो सनातन ज्ञानस्वभांव ही है । श्रहों 
जिसके ज्ञानोपयोगकी ज्ञानस्वभावमें एकता हो जाती है वह शझात्मा धन्य है । 
ऐसी स्थिति पानेके लिए वस्तु स्वरूपका यथार्थ दर्शन करो। मोहके रंग 
विवेकज्योतिके आगे टिक सकते नहीं हैं । 

मोदी अज्ञानी राग-द्व प, शरीर व कर्मोको ही जीत्र मान रहा था, परन्तु 
पुद्गल कर्म के परिणमन और पुद्गल कर्मके निमित्त होनेवाला वहू सब जीव .. 
नहीं है । मोटे रूपसे देहाती भी जानते हैं कि वेदबा होनेपर जिसे तुम पुकारते 
हो, वह परमात्मा है और जिममें वेदता हो रही है, वह श्ात्मा है । 

ये मोही जीव इस आात्मांके विययमें कई प्रकारसे विवाद कर रहे थे । कोई 
रागादि भावोंको श्रात्मा कहता था, कोई कहता इन आझ्राठ कर्मो से भिन्‍न कोई 
जीव नहीं है, कोई मानता कि यह पौद्गलिक शरीर ही जीव है। ऐसे नाना 
प्रकारकों मान्यता वाले इस मोही जीवको, जो पुदुगल से न्‍्यारा जीव नहीं 
मानता, उसे शान्तिसे इस प्रकार समभझा देना चाहिए। है अआात्मन्‌ ! जिन्हें तू 
झात्मा मानता, वे या तो पुद्गलके विकार हैं, या पुद्गलके निमित्तसे पैदा 
हुए हैं। | | 

श्रव भाचाय मोहियोंके प्रति कहते हैं कि व्यर्थमें चिल्लानेसे क्या फायदा ? 
तुम अपने श्रापभं स्वतन्त्र होकर उस आत्माको एक वार देखो तो सही । अपने 
ही अन्दर छः मास तो देखो, जीव मिलता है या नहीं ? प्रत्येक श्रात्मा जिस 
यातावरणमें पैदा हुआ है उसीकों जीव मान लेता है। यदि यह आत्मा एक 
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वार भी अ्रपना भरोसा करके चाहे किसी भी धर्मको न मानकर श्र्थात्‌ धर्मोंको 
भुलाकर कि मैं जैन हूँ, बौद्ध हँ--इसे भ्रुलाकर इस भ्रात्माका ध्यान करे, स्वयं 
समझे कि मैं क्या हूँ, तो वास्तविक तथ्यकी प्राप्ति हो सकती है । मजह॒बोंको 
लाकर सब विकल्तोंको छोड़कर फिर बुद्धिसे निर्शय करे | वहां सब विकल्प 
शन्त होते श्रौरं निविकल्प परिणमन होता है। यही सम्यदग्दर्शनका कारण 
है। हम श्रमुक धर्ममें पैदा हुए श्रतः हमें यही धर्म चलाना है; यही ठीक है, 
श्रन्य॒ सब मिथ्या है--ऐसी मान्यतासे वास्तविक सत्यकी शनुभूति नहीं हो 
सकती । ' 


निज प्रात्म तत्वको समझे विना धर्म हो ही नहीं सफता:-- 


समस्त धर्मोको गोण करके, मैं क्या चीज हूं, इसका एक वार अपने आपकमें “ 
निर्णय कर लेना चांहिए। ऐसी इढ़ प्रतीति बनाओ्रो कि मैं स्वयमेव श्रतुभव 
करू गा कि मैं कौन हूँ। हम कैसे जाने कि परम्परा का चलाया हुआ धर्म 
सत्य है श्रथवा नहीं है। सब विकल्पोंको दूर करो । विकल्पोंको छोड़कर सब 
पक्षोंको भुलाकर स्वतन्त्र रूपसे यह निर्णय करो कि क्‍या हम शपनेको श्रपने 
श्रापमें नहीं जान सकते ? जान सकते हैं, अवदय, परन्तु उसके जाननेका उपाय 
यह है कि श्रपनेमें यह लगन लगा लो कि मैं आ्रात्मा क्या हूँ ? इस श्रपने आत्सा 
को समभे बिना धर्म हो ही नहीं सकता । श्रतः धर्म सेवन इच्छा करने वाला 
जीव सव मजह॒बोंको भुुलाकर श्रपने श्रात्माको एक वार जाने । श्रात्माके जानने 
के पदचात्‌ श्रपने श्राप स्पष्ट हो जाएगा कि मैं श्रात्मा क्या हैं ? 


जरा ठहरो, विराम लो । हे मोहियों जिस-जिस चीजको तुम श्रात्मा मानते 
आये हो, उन भ्रमोंको छोड़ो । जिन-जिन चीजोंमें तुम भ्रात्माका भ्रम करते 
हो, विगद करते हो, उनमें श्रात्माका लक्षण नहीं है। लक्षण वह होता है । 
जो भ्रनादिसे लेकर भ्रनन्‍्त काल तक साथ बना रहे । परन्तु भ्रात्मामें सदा राग 
नहीं बना रहता है। राग क्षीण कपायोंमें नहीं पाया जाता है, श्रतः राग 
ग्रात्माका लक्षण नहीं हो प्कता है। सिद्ध श्रात्मामें शग बिल्कुल भी नहीं 
पाया जाता । हाँ यदि सभी श्रात्माश्रोंमें रांग पाया जाता तो रागको हम भात्मा 


दंड | समयसार शअ्रवचच एूताव ५९पफक 


का लक्षण मान सकते है । परन्तु राग प्रारम्भसे अन्त तक जीवके साथ नहीं 
रहता है भ्रतः राग आत्माका लक्षण कंसे हो सकता है ? 

जो चीज परके निमित्तसे होती है और घटती बढ़ती रहे, उसका सर्वथा 
कहीं न कहीं नाश अ्वदय हो जाता है। राग किसी जीवमें अ्रधिक देखा जा 
सकता है--किसी जीवमें उससे कम पाया जाता है किसी जीवमें उससे भी कम 
रागकी मात्रा होती है तो फिर राग सदा वना रहे, वह भी नहीं हो सकता 
है। राग पर वस्तु को निमित्त पाकर के होता है, प्रौर घटता बढ़ता रहता है 
अतएव राग मूलतः नष्ट भी हो जाता है। अत: कोई आत्मा ऐसा अवश्य है, 
जिसमें रागका लेझ़ा भी, नहीं, है। राग किसी न किसी तरह नप्ट हो जाता है, 
अतः राय आत्माका लक्षण नहीं हो सकता है ? 

शरीर भी जीवका लक्षण नहीं है, क्योंकि शरीरकों हम लोग नप्ट होता 
देखते है। अपना शरीर भी किसी न किसी दिन नष्ट हो जाएया, फिर शरीर 
झात्माका लक्षण कंसे हो सकता हैं ? 


अ्मूर्तपता भी जीवका लक्षण नहीं है । अमूर्त कहते हैं, जिसमें रूप, रस 


गन्ध, स्पर्श व पाया जाये। अमूतं तो धर्म, अधर्म आकाग और काल द्रव्य 
भी है। यदि अमूर्तपना जीवका लक्षरा होता है धर्माद भी जीव कहलाने लग 
जायेंगे। यद्यपि जीवमें रूप नहीं है, रस नहीं, स्पर्श नही, गन्घ नहीं, शव्द 
नहीं, तो भी अमृतंपनां होनेसे जीवका लक्षण नहीं हो सकता है। क्योकि 
अमूर्तेत्त लक्षण लक्ष्य और अलक्ष्य दोनोंमें पाया जाता है। अतः उसमें अति- 
व्याप्ति दोपका प्रसंग आता | 


इस प्रकार राग, मोह, शरीर व अमूृरतेत्व जीवका लक्षण नहीं है। जीव 
*का लक्षण है ज्ञान, चेतना । चेतनाके विना कोई भी जीव नहीं पाया जाता 
है। श्रतः चेतनाको जीवका लक्षण माजनना चाहिए । 
प्रशत--रागादिक भाव शआत्मामें ही होते हैं, फिर उस रागको पुद्गलका 
स्वभाव क्‍यों कहते हो ? रागादिकभमाव भी जात्माके स्वभाव माने जाने 
चाहिए! उत्तर:--- 


जी 
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# गाथा % 
अइविह पि य कम्मं सब्बं पुर्गलमयं जिणा विंति। 
जस्स फल त॑ वुच्चई दुक्खं ति विपच्चमाणस्स ॥४५॥ 

श्राठों ही प्रकारकां जो कर्म है वह सब पुदुगलमय है ऐसा जिनेन्द्र देव 
जानते हैं। उस विपच्चमान पुदुगलकर्मका जो फल है वह दुःख ही है ऐसा 
शत्मामें कहा गया है | 

आठ प्रकारका जो कर्म है, वह पुद्गलमय है। मद्यपि फर्म दिखाई नहीं 
देता है, परन्तु आत्मामें जो खरावियाँ उत्पन्न होती हैं वे श्रात्मामें उत्पन्न हुई हैं, 
यह अ्रवदय समभमें श्राता है। जब रागादिकभाव होते हैं वे भ्रनुभवमें आते हैं । 
अ्रतः स्पष्ट है कि कोई पर पदार्थ श्रात्मामें रागादि उत्पन्त करनेमें निमित्त कारण 
स्वरूप हैं। जिसके सम्बन्धसे राग होता है। वह निमित्त भ्रात्माके स्वभावसे 
उल्टा होना चाहिए | जैसा चैतन्य स्वरूप मैं हूँ, वैसा चैतन्य स्वरूप पदार्थ राग 
उत्पन्त होनेका कारण नहीं हो सकता है। कर्म पौदगलिक हैं, श्रचेतन हैं, 
श्रतः वह रागके उत्पन्न होनेमें निमित्त कारण है । 

दुःख कर्मका फल है। दुख कर्मका फल है, श्रतः दुःख कर्मका श्रविनाभावी 
है, दुख आत्माका स्वभाव नहीं है। जैसे किसीका लड़का जुआरी है, उसकी 
मां कहती है कि यह तो श्रमुक लड़केकी श्रादत लग गई याने श्रमुकके लड़केने 
हमारे लड़केको यह श्रादत सिखा दी है। इसका भाव यह है कि परके लड़के 
को निमित्त पाकर यह लड़का जुआरी बना है । उसी प्रकार श्राश्मामें जो दुख 
उत्पन्न हुआ है, वह कर्मका फल है | कर्मका बंधन हो तो फल' श्रच्छा मिलेगा। 
अ्रव इस मनुष्यमवकों पाकर अपने जीवनको सुधारनेका मौका मिला है श्रतः 
श्रात्माको दुःख़से निवृत्त करनेका उपाय करना चाहिए । व्यर्थके कपाय भावोंमें 
अ्रदृद्धार ममकारोंमें समय नहीं बिताना चाहिए। तेरे में ऐसी कॉनसी चीज 
है--जिसका तू घमण्ड फरता है ? 

जिस कर्मके उदयमें श्रानेपर जिसकर्मका जो फल मिलता है. वह दुध्ख ही 
है। आात्मामें परिणति होती है, परन्तु श्रात्माका स्वभाव नहीं है। राग्रादि- 
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पुदूगलके निमित्तके कारण होते हैं। कमंके उदयसे उत्पन्न इन रागादिकको 
उत्पन्त करनेवाला निमित्त पुद्गल ही है। पौदगलिक, शब्दके दो अर्थ हैं:-- 
१-जो पुदुगलक़े निमित्तसे हुआ हो, और, २-पुद्गलकी ही परिणति हो ॥ 
रागादि चेतत्यके परिणमन हैं, परन्तु कर्म के निमित्तसे राग ह्वं प, मोह उत्पन्य> 
होते हैं। रागादिको न पुदुगलके ही कह सकते और न श्रात्मा के । रागरादि 
कर्मको निमत्ति पाकर आत्मा की विभाव पर्याय मानी जाती है। रागादिनिमित्त 
रूपसे पौदृगलिक हैं, उपादान रूपसे नहीं है । 


आकुलता नाम दुःखका है। जीवके दुःखादिक में पुद्गल द्रव्य निमित्त 
पड़ता है। जैसे दर्पण है। दर्पण लाल चीज़का निर्मित्त पाकर लाल होगया । 
तो दर्पणकी लालिमा दपंणके निमित्तसे तो नहीं बन गईं। यदि रागादिका 
निमित्त आत्मा है तो रागादि आत्मासे क ) नहीं छूटने चाहिए । परन्तु देखा 
जाता है कि रागादिका आत्मासे दर्वधा भ्रभाव हो जाता है। अ्रतः रागादि 
कर्म के निमित्तसे ही हैं। रागादि पुद्गत कमेंके निमित्तसे आत्माके स्वभावके 
विकारका नाम है। रागादि श्रात्माम ' होते हैं, यह कष्ट हैं, आत्माकी विपत्ति- 
है। रागादि को नष्ठ करके संसारसे छूट सकते हैं। अपना घ्यांन, अपनी 
चिन्ता विशेष है। चैतन्यमें रागादि होते हैं, फिर भी रागादिको चैतत्य 
का स्वभाव न मानो, किन्तु पुद्गल का स्वभाव मानो |, 
देह देवालय में निज सन्ततन देवको देखो:--- 
आत्माके सम्बन्धमें मोही जीवकी नाना प्रकार की कल्पनाए' हुईं । किन्हीं 
ने रागकी सन्तानको आत्मा कहा, किसीने सुख-दुखको आत्मा जाना; किसीने 
शुभ-अशुभ भाव॑में जीवकी, कल्पना की, कोई अज्ञानी शरीरको हीं” आत्मा मान 
बैठा, किन्हींने कर्मको आत्मा संज्ञा दी, कोई जीव और कर्मके मिश्रण: को श्रात्मा 
मानता है, परन्तु ये सब पदार्थ आत्माए नहीं' हैं । श्रात्माका वह लक्षण है, जो 
त्रात्मामें तैकालिक निविकल्प पाया जाता है. वह है चेतन्य। चैतन्य स्वभाव 
त्रात्मा है, ऐसा ज्ञानियोंने अनुभव किया। उस चैतन्य स्वभाव-आत्मा फो कहाँ 
: « जाये, यह योगीद्धोंने कहा कि यद्यपि वह आंत्मा देहरें'बंस रहा: है, परन्तु 
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देहको छूता तक नहीं है ॥ देह अ्रपना देवालय है, जिसमें वह कारण परमात्मा 
श्रभी निवास करता है| यह देह देवालय है, क्योंकि इसमें वह देव बसता है, 
जिसे स्वभाव हष्टिसे देखा जाये तो वही परमात्मा नजर भाता है,। स्वभाव 
टृष्टिसे देखा गया वह चित्स्वभाव शभ्रात्मा कारण परमात्मा है। वह कारण 
परमात्मा देहमें बसता हुआ भी देहको न छूतां है और न वह देहसे अलग है 
याने देहसे जुदे वाहरके श्राकाशमें। जो समताभावमें स्थित हैं, ऐंसे योगियों 
को परमात्मा दिखाई पड़ता है । परमात्माके श्रवलोकनका वाघक भहद्भार और 
ममकार है श्रहद्धांर भर ममकारका अ्रभाव हो तो परमात्मतंख् अनुभवमें 
श्रातां है। एक गाँवमें एक नकटा रहता था, उसे लोग नकटा ही कहा करते 
थे। एक दिन उस नकटे ने कहा कि इस नाक की नोकके झ्ौटमें परमात्मा 
नहीं दिखाई देता है, जब इस नोक को काठ दिया जाता है, तो साक्षात्‌ 
परमात्माके दर्शन -हो जाते हैं।जो उसको चिढ़ा रहा था, उसने कहा यदि 
ऐसी बात हैं तो मेरी भी नाक की नोक काट दो । नकटे ने दूसरे श्रादमीको 
भी छूरी लेकर नकठटा कर डाला । फिर पूछा कि श्रव तुके परमात्मा दिखाई 
देता है ? उस नये नकटेने कहा कि नहीं । फिर पूर्व नक्कटेने उसे उल्टी पट्टी 
पढ़ाई कि अरे, तू तो न कटा होने के साथ पागल भी हो गया है श्रौर कहा 
कि श्रव यदि तैरेसे कोई नकठा कहे तो तू उसे समझा दिया कर कि इस 
ताक की नोक की श्रोटमें परमात्मा दिखाई देनेमें वाघा पड़ती है । इस भ्रकार 
लोग नये नकटेकी नकटा कहने लगे । जो उसे नकटा कहते उससे वह कह 
देता भैय्या, इस नाककी नोककी ओटमें परमात्मा दिंखाई पड़नेमें बाधा पड़ती 

है, परमात्मा दिख जानेकी तृष्णोसे लोग नाकें कटाने. लगे। इस प्रकार उस 
सगरमें सभी नकटे हो गये | एक दिन राज गृहमें मीटिंग होनी थी, सभी लोग 

पहुंचे । संबको नकदे (न्ॉक कटे) देखकर राजाको श्रपनी माककी चोंच भद्दी 
मालूम पड़ने लगी । उसने पूछा कि भाइयों, आप लोगोंकी नाकें तो बहुत 
सुन्दर हैं, मेरी नाक की चोंच बहुत भद्दी मालूम पड़ती है। सव॑ लोग बोले 
कि राजव्‌, इस नाककी नोकके हटने पर परमात्माके दर्शन होते हैं, तो राजा 
ने कहा तो फिर मेरी भी नाक काट दो । मूल न कटा (जो सबसे पहले नकटा 
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था) वोला कि राजन्‌ मैं आपसे . एकान्तमें कुछ पूछना चाहता हूँ। एकान्तमें 
कहा आप इन भूठोंके फेरमें मत पड़ों, ये सव भूठ बीजते हैं, मैं भी भूठ बोल- 
ता.हूं । उसने सारी वास्तविक वात राजासे कह दी । - 

चाक माने वास्तवमें भाव है। अर्थात्‌ नाकके (मान के) कट-जाने पर- 
नष्ट होने पर परमात्मा के दर््नहो जाते हैं। परमात्माके द्दोनमें वाघक 
अहंवृत्ति ही है। मैं विद्वान हूँ, मैं श्री मान हूं, मैं त्यागी हूं, मैं मुती हूं इस तरइ 
की आत्म बुद्धि को मान कहते हैं। देहको अलग माने विना श्रात्म बुद्धि कर 
ही नहीं सकते । शरीर ही श्ात्मा है, ऐसा जिसके दिमागंर्भं जम जाये, वही 
शरीरको धनी, पण्डित कहा करता है। पर जिसमें यह आत्मा बुद्धि खत्तम हो 
जाये शौर समता भाष जग्रे तो साक्षात्‌ परमात्माके दर्शन हो जाते हैं । 


परम पारिणामिक निज कारण समयसारकी उपासना करो। 

परमात्मा दो श्कार से हैं:-- (१) कारण परमात्मा झौर (२) कार्य- 
परमात्मा अरहन्त-सिद्ध हैं। कार्य परमगत्मा किस वात विशेषक्ते होनेसे बन 
गये १ अरहन्त सिद्धमें कोई नई वात आकरके 'जम नहीं गई । उनके 
चतलव स्वभाव का विका। हो गया है| वह चैतन्य स्वभाव जिसका पूर्णतः 
विकास कार्य परमात्मा कहलाता है, वह कारण परमात्मा कहलाता है। 
चैतन्य स्वभाव ही कारण" परमात्मा है। चैतन्य स्वभाव जिसके न हो, ऐसा 
कोई जीव नहीं है । समस्त जीव कारण परमात्मा हैं। कोई भी जीव ऐसा 
नहीं है, जो कारण परमात्मा न हो। वह चैतन्य स्वभाव जिसे कारण परमात्मा 
कहते हैं, वह सब आत्माप्रोंमें हैं। वह स्वभाव सब जीवों में हैं, परन्तु श्रमी 
अनेकोके  प्रच्छन्न- हैं । अत्यन्त प्रच्छचन्न नहों है, फिर भी बहुत कुछ अंधोमें 
प्रच्छत्त है।जो चैतन्य “स्वभाव थोड़ा प्रकट होते होते जब पूर्ण प्रकट हो 
जाये वहीं कार्य परमात्मा है। कारण परमात्मा विशुद्ध परिणतिका नाम 
नहीं है, परन्तु विशुद्ध परिणतिका नाम दार्य परमात्मा है, उसका जो उपादान 
स्वभाव है वह कारण परमात्मा है स्वभाव इष्टिसे प्रत्येक जीव कारण 
परमात्मा है अ्रभव्य भी कारण परमात्मा है। अभव्यके केवल ज्ञानावरण होता 
हैं। यदि अभव्यके केवलज्ञानकी योग्यता न हो तो केवल ज्ञानावरण नहीं हो 
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सकता है। अ्रभव्य माने जिसके केवल ज्ञान न हो सके । कारण परमात्मा 
निशचल है, अभेद्य है । 

कारण परमात्मा, कारण समयसार पारिणामिकभाव, जीवत्व--ये सब 
कारण परमात्माके पर्यायवाची शब्द हैं। कारण परमात्मा उस स्वभाव को 
कहते हैं कि जिसके अ्रवलम्बनसे कार्य परमात्मा वनते हैं । पूर्ण कार्य परमात्मा 
अ्रहन्त सिद्ध हैं। कार्य परमांत्मा जिस स्वभ्रवके भ्रवलम्बनसे बनते हैं, वह है 
कारण परमात्मा । 


द्रव्यइष्टिसे भव्य भर भभव्य दोनों समान हैं। शुद्धताकी दृष्टिसे उनके 
भेद कर लिए गये हैं। श्रनन्त ग्रुणोंकी श्रपेक्षासे सभी जीव समान हैं । द्वव्यों 
की जाति बनानेकी यह पद्धति है कि तुम ऐसी बात बनाओ कि जो बात सबमें 
समान रूपसे घट सके । जीव द्रव्यकी हृष्टिसि भव्य-श्रभव्य सभी समान हैं। 
अनन्त गुण भव्यमें हैं श्रौर वैसे ही श्रनन्त गुण श्रभव्यमें भी हैं। गुरा विकास 
को प्राप्त हों तव भी उसका नाम्र गुण ही हैं भ्ौर गुणा विकासको न प्राप्त हो, 
तबभी उसको ग्रुणा ही कहते हैं। यदि किसी द्वव्यमें एकभी गुण कम या अधिक 
होता तो भी सात द्रव्य माने जाते ? पारिणामिक भाव ४ हैं ।* 


१ शुद्ध जीवत्त्व, २ दद प्राणरूप जीवत्त्व, हे भव्यत्त्त, ४ अ्रभव्यत्त्व । 
इनमें से शुद्ध जीवत््व परमपारिणामिक भाव है भौर शेषके ३ शभ्रशुद्धपारिणा- 
मिकमाव हैं। शुद्ध पारिणांमिक भाव कारण परमात्मा है। 


कारण परमात्मा चैतन्य स्वभाव को कहते हैं काय॑ँ परमात्मा बननेकी 
योग्यता हो या न हो, सभी जीव कारण परमात्मा बनते रहते हैं, क्योंकि उनके 
प्रति समय केवल ज्ञानका विशुद्ध परिणमन होता रहता है । अ्रतः जिसको 
निमित्त पाकर ज्ञानमें परिएति होती है उसे कारण परमात्मा कहते हैं। यह 
देह देवालय है। परपदार्थके श्रवलम्बनसे धर्मभाव उत्पस्त नहीं होता है। पर 
पदार्थके आश्रयसे या तो पुण्य भाव होता है, या पाप भाव होता है । धर्म भाव 
तो स्वकी इष्टि बनानेसे होता है। कार्य परमात्मा श्ररहत्त भगवात्र की भक्ति 
करते--यदि निज स्वभावका अ्रवलम्बन हो जाए तो धर्य भाव होता है। यदि 
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भक्तिते 


दिउ चित्त्वम्ादका अवलम्वबन न हो तो भगवाबूकी भक्तिसे पुण्य भाव प्रकट 
होता है । कोई गरीब रोगी या असहायव घर्म नहीं कर नकता यह बात नहीं 
द्वै 


हैं। वात्तव्मे चँतन्य स्वभावके ऋवलूम्वबनकों घर्म कहते हैं! कारण परमात्मा 
चैतन्य स्वभावक्ते अवलम्वनका नाम नहीं है। किन्तु चैतन्य स्वभावका नाम 
हैं। चैतन्य स्वनावका अवलम्वन पर्याय है जैसे यह अंगुली है । प्लीघी, गोल, 
वेढ़ी आदि अवस्थाओंसि युक्त यह अंगुली हैं। परन्तु सभी अवस्याहंमें रहने 


जज 


वाली अंगुली एक है । वह एक अंगुली अंगुली ॥मान्य कहलाती है। अंगुली 
सामान्य ऋँचोंस नजर नहीं आती हैं। सब हेढ़ी, सीधी, गोल ध्यदि सब 
अवस्थात्रोंमें रहनेवाली कोई एक अंग्रुली चामान्व है। इसी तरह आत्मानी 
साना पर्वादोंको करनेवाल़ी कारण परमात्मा है। देह एक, जो ससी पर्यायों 
रूप परिणत हुआ, उस एक आत्मक्रव्यको स्दमाव दृष्टि बनाये तो जान सकते 
हैं। स्वभाव इष्दिसि देखा गया आत्मा कार परमात्मा हैं। उस कारण 
परमात्माके अवलम्वनसे धर्म होता है । 


स्वभाव है, कारण परमात्मा, उसकी इप्टि हो तो मोलमार्ग चलता हैं, 
और धर्म चनता हैं। यह नियम नहीं कि कारण परमात्मा कार्य परमात्मा बन 
कर हीं रहें। अच्तरात्मा, वहिरात्मा और परमात्माका नाम कारण परमात्मा 
नहीं है, किल्लु कारण परकात्मा की ये तीन (अन्तरात्मा, वहिरात्मा और 
परमात्मा) पर्वाव हैं । पारिणामिक भावका नाम कारण पंरमात्मा है । कारण 
परमात्माकी दृष्टि होवें तो कार्ये परमात्मा दव सकते हैँ। वह कारण प्रस्मात्मा 
प्रत्येक जीवमें मौद्धद है। जो उसको जान ले था अनुसमव करले, वह कार्य 
परमात्मा बन सकता है। उस स्वभानकी दृष्ठिसे धर्म प्रकट होता है। वह 
कारण परमात्मा सबमें दस रहा है । जैसे दुधमें घी सर्वत्ष प्रत्येक अंगमें व्या 
है। दूघमें घी कारण घो है । दूध कहो और उसे कारण घी भी कह सक 
हो। कारण परमात्माके दर्शन होंनेपर मिव्वात्त्त खतम. हो जाता है । 


॥| 


बढ! 


2, 


पदार्थोक्तो हवतन्त्र भ्वतन्त्र प्रस्तित्व में देखो:--- 
अत्वेक द्वब्य अपने अरदेशर्म, अपने युणुमें ओर अपनी-अपनी पर्वायमें धथित 


५ 
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है, यह द्रव्यका स्वभाव है| प्रत्येक जीव अ्रखण्ड सतु है। प्रत्येक पुद्गल द्रव्य 
श्रतवण्ड है । श्ररूण्डत्त्व द्रव्यका लक्षण है। जिसका खण्ड होवे, उसे पर्याय 
कहते हैं। प्रत्येक द्रव्य अपना-अ्पना प्रदेश, गुण पर्याय. रखता है। प्रदूगलका 
एक-एक परमाणु अखण्ड है। जीव द्रव्य भी अखण्ड है। घर्मे-अधर्म द्रव्य 
तेथा आकाद्य काल हव्य श्रखण्ड हैं। अ्रनन्तानन्त परमाणुओ्रोंकों मिलकर एक 
पर्याय बनी है उसे समान जातीय द्रव्य पर्याव कहते हैं। जीव और शरीर मिल 
कर एक बने, उसे झसनानजातीय द्रव्य पर्याप्त कहते हैं । जिन्हें अपने व्यवहार 
में जीव कहते है, वे सवा ऋसमानजातीय द्रव्य पर्याय हैं। जो अखण्ड हैं वह 
द्रव्य है । प्रत्येक द्रव्य श्पने गुरणोंमें, अ्रपने-अपने प्रदेश और अपनी-अपनी 
पय:योभें बसता है । 
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ये उरमाणु भले ही मिले हों, परन्तु एक परमाणु दूसरे परमा णुके प्रदेश, 
भुरा, पर्यायमें नद्दों जाता है। यह द्रव्य इतना ही श्रस्रण्ड है, इससे वाहर नहीं 
है, ऐसी प्रतीति द्रव्यके विषयमें आजाये तो मोह वली जल जायेगा। सम्बन्ध 
>प्ठिसे पदायोकों निरखना यह सब मिथ्यात्त्व है। परदार्थोकों भिन्‍न-भिन्‍न देखे 
उसे सम्यक्‍्त्व का चिन्द्र कहते हैं। योगियोंको परमात्मा महातु आनन्दकों 
उत्पन्न करता हुआ <ष्ट होता है 

दुः सुखके लिये जीवको श्रम नहीं करना पइता । परूतु मोही जीव दुख 
सुखमें श्रम न समझकर श्रानन्दमें अत्यन्त श्रम समभता हैं। इस आत्मामें 
विकल्प न होनेसे समताभाव जाग्रत होता है । समताभावके जगनेसे परमानन्द 
प्रकट होता है। समरन विकल्पोंकी आहुति देनेपर छोड़ देनेपर परमात्मत्त्व 
प्रकट होता है । पर पदार्थमें प्रात्मवुद्धिही परमात्माके दर्शनमें वाचकर हैं। यह 
कारगा परत्मा प्रत्येक प्राणीके देहमें वसा हुम्रा है 

है योगी, कर्ममें निवद्ध होकर भी यह परमात्मा सकल (झरीर सहित) नहीं 
होता है। देहमें वसता हुआं भी यह आत्मा सकल नहीं है। ऐसे आत्माको 
कारग परमात्मा कहते हैं। जो कारण परमात्मा ज्ञानमयताकी 5प्टि से ध्याया 
जाता है। मैं ज्ञानमात्र हैँ, ऐसा ध्यान वने धौर विकत्पन उठें--कैडल यह 


कमला जा... 
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ज्ञान ही उसकी आत्मामें रह जाए तो उस कारण परमात्माके दर्शन होते हैं । 
योगी जन इस कारण परमात्माका निरन्तर ध्यान करते हैं। जिनके उंपयोगमें 
यही चैतन्य स्वभाव रह गया उसे झ्रात्माका आत्मामें लीन होना कहते हैं । 
भगवानूके स्वरूपमें उपयोग हो तो वह श्रात्मामें लीन होना नहीं है । भगवावमें 
उपयोग लगना कपाय, अशुभोपयोग रूप दिपत्तियोंको दूर करनेके लिए है” 
भगवानुकी भक्ति करनेसे आत्मा श्रोत्मस्थ नहीं कहलाता है। किन्तु कारण 
परमात्माकी ध्रभेद इष्टिसे आत्मा आत्मरूप होता है। जो चैतन्य स्वभाव है । 
उसका पूर्ण विकास ही कार्य परमात्मा है। कारण परमात्माकी इष्टि बने 
रहना यही कार्य परमात्मा को प्रकट करना है । 


झौपाधिक विकार स्वाभाविक तत्त्व नहीं होता:--- 


ये रागादिभाव होते हैं आ्रात्मामें परन्तु कर्मोदयके निमित्तसे होते हैं, अतः 
ये रागादि आत्माका विकार है स्वभाव वह कहलाता है, जो बिना किसी परके 
निमित्तसे होता है और जो आत्ताके साथ ,जिकाल बना रहता है। रागादिक 
भाव पुद्गलके निमित्तसे होते हैं, ्रतः इनको पुदुगलके स्वभावके कहा गया है। 
वस्तुत: रागादि किसीके स्वभाव नहीं हैं, न आत्माके स्वभाव हैं, ओर न पुद्गल 
के ही । वस्तुतः रागादि पुदुगलके परिणमन नहीं हैं अतः पुद्गलके स्वभाव 
नहीं हैं.वथा रागादिक भाव आत्तमामें त्रिकाल नहीं रहते अतः श्रात्माके स्वभाव 
भी नहीं हैं। तभी तो सांख्य लोग भ्रम करने मात्रको रागादि कहते हैं। कर्म 
को लिमित्त पाकर ये रागादि आत्मामें होते हैं, ऐसा समकना चाहिए। अत 
विमित्तकी अ्रपेक्षासे देखो. तो रागादि पुदगलका स्वश्लाव है और उपादानकी 
श्रपेक्षा देखो तो आत्माके स्वभातके विकारभाव हैं। 


जैसे कोई खोटा कार्य करता है, उसे कोई कहता कि तुम्हारे कुलका यह 
काम नहीं है। ज़ब उस व्यक्तिको गौरव होता कि जो-कार्य मैंने किया, वह 
भेरे कुलके योग्य महीं था, मुझे करना ही नहीं चाहिए था । इससे मेरे कुलमें 
लाडछत लगता है । छैली तरह आत्मा जिसका काम चैतस्यमात्र है, रागादि 
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बिल्कुल भी नहीं है। यदि वह राग-द्वेप मोह श्रादि अक्ृत्य कृत्य करे तो उसे 
ज्ञानी आचार्य समभाते कि भरे मृढ़ आत्मन्‌ ! चेत राग्रादि करना तेरे योग्य 
कार्य नहीं है। तब ऋत्माको स्वयमेव गौरव होता कि मेरा स्वभाव ज्ञाता-चइष्टा 
रहनेका है। रागादि करना मेरा स्वभाव नहीं है। अतः इन रागाविको मैं 
किर क्‍यों करता ? 7 


प्रइन --जिज्ञासु पूछता है कि श्राचार्य देव फिर ये रागादि किसके 
स्वभाव हैं ? ५ 
उत्तर--ये रागादि पुद्गलके स्वभाव हैं। निर्भित्त इष्टिसे रागादि पुदूगल 
के नत्ये मढ़े गये । जैसे दर्पण है । दर्पणके सामने कोई खिलौना रख दिया 
गया तो दर्पण खिलौनेको निमित्त पाकर खिलौनाके श्राकार रूप दर्पण अपनेमें 
प्रतिविम्व बनाता है । 


यहाँ पूछा जा सकता है कि दर्पण में उत्पन्न हुआ प्रतिविम्बरूप दर्पण 
किसका स्त्रभाव हैं ? यह प्रतिबिम्व दर्पणका स्वभाव तो नहीं है। क्योंकि 
खिलानेका प्रतिविम्ब दर्पणमें पहले तो था नहीं । जब दर्पण के सामने खिलौना 
झ्राया तो दर्पण खिलौनेरूप परिणम गया भौर जब खिलौना दर्पणके सामनेसे 
हटा दिया तो दर्पणमें प्रतिविम्व भी हट जाता है, फिर प्रतिविम्ब दर्प णुका 
स्वभाव कैसे रहा ? यदि स़िलौनेका प्रतिविम्ब दर्पएका स्वभाव होता तो बह 
प्रतिविम्ब दर्पशमें श्रिकाल कलकना चाहिए था। यदि फोटो दर्पणका स्वभाव 
होता तो खिलौनेका प्रतिविम्व खिलौना सामने आनेसे पहले भी श्राना चाहिए 
था, श्रीर खिलौना हटनेदर भी छिलौनाका 5तिविम्ब दर्परामें दिखाई देना 
चाहिए था । 
जब खिलौरेका प्रतिथ्रिम्व दर्पणाका स्वभाव नदों है, तो खिलौनेका प्रति- 
विम्ब खिलौनेका ही स्वभाव होना चाएिए ? गधों, खिलौने 'का प्रतिविम्ब 
लिलौंनेका स्वभाव नहीं हो सकता । क्योंकि खिलोनेकी कोई चीज खिलौनेके 
बाहर दर्पणमें नद्दो जा सकती है, खिलौनेकी चीज खिलोनेमे ही रहती है । यदि 
प्रतिविम्व खिलौनेका स्वभाव होता तो उसका प्रतिविम्ब दर्पण्में न्ों पड़ना 
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चाहिए था । जैसे श्रपने लोग व्यवहारमें कहते हैं कि यह किताब मेरी है, किन्तु 
>यह किताव मेरी तो नहीं है, कागजकी है । उसी प्रकार यह प्रतिविम्ब दर्पण 
का स्वभाव नहीं है। यदि प्रतिविम्ब दर्पशुका स्वभाव होता ती प्रतिविम्द 
दर्पणके साथ त्रिकाल रहता । प्रतिविम्त्र खिलौनेका स्वभाव भी नहीं हैं। यदि 
प्रतिविम्व खिलौनेका स्वभाव होता तो खिलौनेसे बाहर नहीं जाना चाहिए 
था। अतः प्रतिविम्वर खिलोना और दर्षणका स्वभाव नहीं है। प्रतिविस्व 
खिलौनेको निमित्त पाकर दर्पणके युणोका विकार रूप परिणमन है । खिलौने 
को निमित्त पाकर दर्पण विभाव रूप परिणम गया। क्रीडनक दर्पणभाव चह 
फोटो हैं। ये रागादि पुदुगल स्वभाव हैं। पुदुंगल >कर्म, स्व ८आत्मा और 
भाव ८ परिणमन । रागादि आत्माके त्वभाव नटों हैं, किन्तु पृदुगलके स्वभाव 
हैं। कर्मेकी निमित्त पाकर आत्माके भाव हैं। उपादान इष्टि हो तो आरात्म|क्े 
स्वभावसे रागादि हुए तथा निर्भित्त पर इष्टि हो टो रागादि पुदगतके स्वभाव 
हैं। वस्तुतः ये रागादि न पुदुगलके स्वभाव हैं श्र न श्र। माके हो ल्वभाव हैं । 
रागादि तो न्नमकी अवस्था हैं। ये रागादि भाव पुद्गलके निमित्तसे होने वाले 
आात्माके परिणमन हैं। ऐसा जानकर रागादि भाषोंको श्रात्मा मत समलेर 
जो भी तुम पर परिणमन चल हे हे. उच्ें तुम श्रपना मत समझी । पुद्गलके 
निमित्तसे होनेवाले रागादिको पुदुग तके स्वभाव मत समझो । यदि यह प्रतीति 
होज/थे कि रागादि मैं नहीं हूँ तो रागादिसे तत्काल निवृत्ति हो जाए। उैँसे 
कोई रास्तेपर दौड़ता जा रहा है। दौड़ते-दौड़ते उसे यह प्रतीत्ति हो जाये कि 
जिस रास्तेपर मैं दोड़ रहा हूं, वह रास्ता गलत है तो उस्ते उस रास्तेपर दौड़ने 
से तत्काल निवृत्ति होजाबेगी । यद्यपि वेगके कारण वह दस कदम आगे चल 
कर रुक ससेगा, परच्तु उसे तत्काल पहले कदमपर ही उत्त रास्तेपर दौड़नेसे 
अनिच्छा हो जायेगी तवा उसका उस ओर प्रयास भी नटों रहेगा। इसी प्रकार * 
रागादि मैं नहीं हूँ, यह अतीति थ्रात्मामें जिस समय उत्पन्न हुई, उसी समयसे 
रागादिसे निदृत्ति हो जाती है। राग्रादि मैं नर्ीं हैं, य३ प्रतीति होनेसे पहले मैं 
चैतन्य मात्र भ्ात्मा हूँ, यह प्रतीति होना चाहिए , चेतन्यमात्र मैं हूं, यह प्रतीति 
होनेपर सागादि मैं बढ हूं, यह प्रत्ीति सच्ची है ? चैतन्यमात्र आत्माकों आत्मा 
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समभकर श्राप्माकी श्रोर इष्टि होनाचाहिए ? कपायोंको मिटाना, यही कल्याण 
के लिए एक प्रयोजन है। सम्यक्श्रद्धातं कपाय मिटती हैं, श्रतएवं श्रात्मतत्त्व 
के विपयमें इष्टि लगानी चाहिए और सम्यकत्वभाव जानना चाहिये । 

अब यहाँ जिनासु पूछता है कि राग-द्व प मोहादिभाव पुद्गलके स्वभाव है 
तो इन्हें अनेक तंत्रोंमें ्र्यवसानादिक जीव क्‍यों वताये गये हैं इसके समाधानमें 
श्रीमत्कुन्दकुन्द देव कहते हैं--- 

के गाथा ऋ# 
ववहारस्स दरीसणस॒वएसो वश्णिदो जिखबरेहिं | 


जीवा एदे रुब्बे अज्यव्सायादओ भावा ॥०६॥ 
ये सव अध्यवसान श्रादि भाव जीव हैं ऐसा यह सब व्यवहारका प्रदर्शन 


कराया है ऐसा जिनेन्द्रदेवोंके द्वारा वणित हुआ है । समयसारकी इष्टि स्वभाव 
पर है । न तो युद्यलकी रचना जीव है श्रीर न॒पुदूयलके निमित्तसे होनेवाली 
रचना जीव है। कारण समयसार सो जीव है। परमशुद्ध मिव्चय इष्टिमें जो 
पारिणामिक भाव जाना गया उसे जीव कहते हैं। एकेन्द्रिय, तरस, रागद्व प, 
मोह शरीरादि जीव नहीं है । केवल ज्ञान भी शुद्ध इष्टिसि जीव नहीं है । क्‍यों 
कि केवल ज्ञान ज्ञानकी परिणति है । परिणति जीव है नहीं, श्रतः केवलज्ञान 
भी जीव नहीं हो सकता है। जीव अविनाशी है, केवलज्ञान प्रति समय नष्ट 
होता रहता है, और नया-नया पैदा होता रहता है! केवलज्ञानकी यह विशेषता 
है कि उसकी परिणति उसी प्रकारकी होती है, जिससे उसका प्रतिसमय बदलना 
मालूम नहीं पड़ता है । 

.._ शुद्धता दो प्रकारकी होती हैं-- १-पर्याय की शुद्धता और २-द्रव्यकी शुद्धता 
पर्यायकी बुद्धता भगवान श्ररहन्त सिद्धमें है 2व्परूप शुद्धत्त्व द्रव्यमं सनातन है 
समयसार दो प्रकारसे है:--कारण रूप समयसार' और कार्यरूप समयसार। 
कार्यरूप समयसार भगवान अरहन्त सिद्ध हैं। परसे भिन्‍न और अपनेसे श्रभिन्न 
को द्रव्य घुद्धि कहते हैं । द्रव्य शुद्धि जीवमें श्रवादि से अनन्त तक है। पर्याय 
शुद्धि जीवमें किसी क्षणसे होती है। जीव द्रव्य इष्टिसे शुद्ध है । 
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पदार्थ अ्वक्तव्य हैं, जो कुछ है सो है। भात्माको यदि सर्वथा अशुद्ध ही 
मानें तो कभी शुद्ध नहीं हो सकता है। शुद्धकी दृष्टि करनेसे बनता हैं. शुद्ध और 
श्रशुद्धकी दृष्टि करनेसे बनता है श्रशुद्ध--यह आध्यात्म शास्त्रका प्रथम सिद्धान्त 
है। श्रव एक मिंथ्याइष्टि जीव पर्यायमें अशुद्ध है, राग-द्वं षको अपनाता हैं, 
अशुद्धका अ्वलम्बन किये हुए है । अ्रव वह कौनसे शुद्धका अवलम्बन करे कि वह 
सम्पग्दृष्टि हो सके ? तके--श्ररहंत सिद्धका अवलम्बन करे--- 

उत्तर--जीव परका अ्रवलम्बन कर ही नहीं सकता। यह अध्यात्मशास्त्र 
का द्वितीव नियम है । जैसे आपने भ्ररहन्त भगवानका स्मरण किया, तो यह 
आपने श्ररहन्त भगवानका अवलम्बन नहीं किया । परन्तु अरहन्त भगवानके 
विषयमें तुम्हारे मनमें जो पर्याय उत्पन्न हुई है, उसका तुमने श्रवलम्बन किया 
है। वास्तवमें तुम दृश्यमान पदार्थोकों नहीं जान रहे हो। एक भी चोजकों 
तुम नहीं जानते । किसी भी परमाणुको तुम नहीं जान सकते। निश्चयसे 
जानते हो उसे, जो तुम्हारे भ्रात्मामें श्र्थ विकल्प हो रहा है। वास्तवमें हमने 
क्या जाना है, इस अ्रन्त की चीजकों बतानेके लिए उसका नाम बताना पड़ता 
है कि हमने इस रूप परिणत आत्मा को जाना । वह ज्ञेयाकार इस तरहका 
इस अदूभुत चीजको बतानेके लिए कहा जाता है। जिस वस्तुका जो गुण होता 
है, उस गुणकापरिशमन उसी वस्तुमें होता है, अ्रन्य वस्तुमें दूसरी वस्तुके गुणका 
परिणशमन नहीं हो सकता है । जिस वस्तुका जो गुण है, उस वस्तुकी क्षिया 
उसी वस्तुमें होती है-- यह एक साधारण नियम है । 

भगवाच्‌ निश्चयसे अ्रपनी हो आत्माको जानतेहैँ । व्यवहारमें कहते हैं कि 
भगवान समस्त पदार्थोकों जानते हूँ, अतएवं 'सर्वज्ञ| हैं। वास्तवमें उनका 
केवल ज्ञान झात्माको ही जानता है। उनकी श्ात्मामें सम्पूर्ण संसार कलकता , 
है। भगवान्‌ संसारके प्राकार रूप परिणत आत्माको ही जानते हैं, इस वात 
को समभनेके लिए कह दिया गया है कि भगवान्‌ विह्ञके ज्ञाता है) ' 

जैसे एक दर्पण है। उमके सामने, अपने पीछे ५-७ लड़के खड़े हुए हैं 
जो दर्पणमें प्रतिबिम्बित हैं। हमारे पीछे खड़े हुए दड़के क्या कर रहे हैं, यह 
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हम दर्षणमें देखकर बता सकते हैं। परन्तु हम केवल दर्पणाको ही देख रहे हैं । 
हम किस प्रकारके परिणत दर्पणको देख रहे हैं, यह वात हम लड़कोंकी क्रियाश्रों 
का निर्दशकर-बता रहे है । इसी प्रकार हम इव्यमान पदार्थोकों नहीं जान रहे 
6ं। निवचयसे हम ज्ञानका जो ज्ञेयाकार परिणमन है, उसको जान रहे हैं। 
'केवल ज्ञानकी ऐसी योग्यता है कि, उसका ज्ञेयकार परिणमन विश्वरूप बना 
रहता है। परन्तु भगवान्‌ विश्वको नहीं जानते हैं, विश्वरूप परिणत श्रपने 
झात्माको । निरचयसे: झ्रात्मापर को नहीं जानता है, श्रात्मा भ्रात्माको 
जानता है । ह॒ 

कोई-कोई केवल जानको जीव स्वीकार करता है, परन्तु केवल ज्ञान जीव 
नहीं है। केवलज्ञान ज्ञानका परिणमन है। श्रतः केवलज्ञान जीव नहीं हो 
सकता है। श्रव प्रकृत तत्त्वपर आइए, प्रकुत यह चीज है कि शुद्धका श्रवलम्बन 
फरनेसे शुद्ध परिणमन होता है भ्ौर श्रशुद्धका भ्रवलम्बन करनेसे अ्शुद्ध परिणमन 
होता है । दूसरे कोई परका अ्रवलम्बन कर ही नहीं सकता है। सदा जीव 
अ्रपना ही अवलम्बन कर पाता है । 

-< जब यह जीव श्रपना ही भ्रवलम्बन करता है तो मलिन श्रात्मा किसका 
अवलम्बन करे कि वह शुद्ध बन जाए ? राग-ढप आदिके अश्रवलम्बनसे शुद्ध 
बन नेहीं सकता है। करेगा श्रपना ही अवलम्बन, दूसरेका कर नहीं सकता 
हैं। मलिन प्रात्मामें भी ऐसा कौनसा तत्त्व है/ जिससे आ्ात्मा शुद्ध वन सके ? 
अ्रहन्तका विचाररूप जो ध्यान है, वह भी अशुद्ध भाव है। जीव अरहन्तक। 
ग्वलम्बन कर ही नहीं सकता है । श्ररहन्तका अ्रवलम्बन रूप पर्याय अशुद्ध है । 
शुभ भाव शौर श्रशुभ भाव दोनों अशुद्ध भाव हैं। जब मलिन श्रात्माको 
चैतन्यस्वरूपकी खबर होती है-चैतन्यस्व्भाव मलिन दशा भी है--चैतन्य 
स्वभावका अ्रवलम्बन किया तो उसकी शुद्ध पर्याय वन जाती है। सिद्धोंके बारे 
में श्राप जो विचार कर रहे हैं, वह विचार शुभ है श्रतः अशथुद्ध है। परके 
सम्बन्धमें हुए निज विचारको ही जीव जान सकता है, विचार मात्र अशुद्ध 
है। इस मलिन अवस्थामें भी चैतन्य स्वभाव अ्रनादि अनन्त शुद्ध है। भात्मा 
द्रव्य इण्टिसे शुद्ध है, पर्याय इष्ट्सि भ्रशुद्ध है । 
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द्रव्य और पर्वायके नुकाविलेमें जितने भी पर्याय मान हैं, सव अशुद्ध है, 

गुण मात्र शुद्ध हैं। जैसे ज्ञानकी मत्यादि ५ पर्बाब अबुद्ध हैं, परन्तु ज्ञान 
सामान्य गुर हैं, अतः शुद्ध है। भेद्र इष्टिते भुण शुद्ध हैं और अभेद इध्टिसे 
स्वभाव शुद्ध है। ज्ञानके मत्ति श्र्‌ तादि ५ परिणमन अचुद्ध 
पर्याय है । चुद्ध माने स्वमाव--यहाँ पर छुद्ध अथुद्धका 
पर्याय विनाञ्नी हैं, जो विनाभीक् है, वह जीव तत्त्व नहीं 
| 





ह.- 


ने बनाओी है जुद्ध 5 
है, वह अशुद्ध है और जो अविनाशी है वह छुद्ध है 


स्वभावके अवलम्वनसे शुद्धता एक्ट होती है। यहाँ अथुद्धका अर्थ चल है 

ओर छुद्धका अर्व निश्दल हैं। नि३चलके अवलम्बनसे जीव घुद्ध होता है । जो 
करके जानता रू जा घद्ध होता 2 ओर अथधदधको आश्रय 

शुद्ध को आश्रय करके जानता हू, वह चुद्ध हांदा हूं आर जो अश्ुद्धक श्र 


करके जानता है, चह अचुद्ध हांता हू । 
>(. क्ोघ, स्थावर, त्रस, संसारी म॒क्त आदि दीव हैं--यह सब 
राग-द प, काम, स्थावर, वस, चउसाक्त, मुक्त आठ झाव हू--वहु सब 

# ३. 


व्यहारका कथन हैं। मुक्त ही यददे जीव होता, शिश्व समब जीव मुक्त नहीं 


निदचय हृष्ठिसि जो समझा उद्के अवलब्वनसे द्रव्यमें निर्मल पर्याय बनी ! 
छुद्ध द्रव्यके अवलम्बनसे जो जीवका कल्याण होना है । यदि कोई कहे 
कि हम तो निदचय निशचयको मानेंगे, व्यव॒ह्रक्ो हम नहीं मानते तो वह 
समझी नहीं सकता । किठ्ी वाप्तकों व्यवहारसे समककर फिर निश्चय इृप्टि 


से कहों तो समभझना ठम्हारा ठीक है । जीव न « रीतराग है सराग 

से कहां ता वह समझना तुम्हारा छाक है । जाव ने अदिराग हूं, व सराग हद 
जीद से उक्पाय झ ज् और न अकपाय 8. जीव न उसंसारी ० और स्ल्स्डः 

जाव ने सकपाय हूं आर वे अक है । जाव न उद्धार है और न मुक्त है,। 


च्च 
न प्रमत्त है और न अप्रमत्त है। किन्तु एक नावक स्वभाव 
। 


ऐसा जानोकि चरीर मैं नहीं हें, क्योंकि झरीर नप्ट हो जाने वाली चीज 
इसा जायाक चघर्ार म नहा हू, देवक दरस्तर नप्ट हा ज॑ वाला चाज है 
मनचप्य में नहीं हें, देव नें नहीं हे सारइओ ने नद्ीीं हें. क्योकि ये सद श्ल क 
चुप्य मे नहां है, दव मे चह्दा है, चासइकीा भ नद्। है. अ्याक य सब पदाव ह्‌। 
हि हि स्क आओ 
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जो हो रहा है, वह भी मैं नहीं हूं, क्योंकि ये चीजें सव मिट जायेंगी, परन्तु मैं 
नष्ट होने वाला नहीं हूँ । मे चेततन्यस्वरूप श्रात्मा हूं । जो जो परिणमन मेरेंमें 
हो रहे है, वह सव मै नहीं हूं। सर्वत्र द्रव्य परिपूर्ण है, ऐसी बात द्रव्य-इष्टिसि 
समझ पाश्रोगे । द्रब्य-इष्टिका जो तत्व है, वह कारण समयसार है। कारण 
पमयसारके अवलम्बन से जो कार्य बनता है, वह सब कार्य समयसार है| जीव 
हफपसे जो रागांदि कहे गये है, यह सत्र व्यवहार दर्शन है। क्योंकि यह जीव 
सब पर्यायोंमें गया है । जीवका पर्यायोसे ही चिणेप परिचय है, अ्रतः उसे पर्माय 
को बात कहकर ही समझाया जा सकता है। श्रतएवं साधारणतया बताया 
जाता है कि जीव संसारी है, मुक्त है, त्रस है, स्थावर है, मनुष्य है, देव है, 
प्रादि । यह सब व्यवहारका कथन है। व्यवहार निएचयका प्रतिपादक है । 
श्र्थात्‌ जो बाघ हमारे निश्चयनयसे समभर्मे आई है, वह हम व्यवहार हारा शो 
फह सकते हैं । या यों किये कि निम्वयकी व/तकों व्यवह।र द्वारा ही समभाया 
जा सकता है। जैसे हम मा दरमें देख रहे है, हरा रज्भ दिखाई दे रहा है! हम 
उसे देख कर ही कह सकते है कि मन्दिरमें विजली जल रही है । इसी प्रकार 
जीवमें राग है जीवमें राग कहनेस ही तुम समभ जाग्रोगे कि जीवमें चेतना गुण 
प्रवश्य है | जैसे मन्दिरमें खुटीपर माला तंगी दिखाई दे रही है । उसे देखकर 
ही हम समभ जायेंगे कि मा दरमें बिजली जल रही है । 

मोटे रूपमें यह जानना कि शरीर मैं नो हूँ राग मैं नहीं हूं। मैं इसका 
पिता हूं, मैं इसका मामा हूं, मैं इसका भानेज हूँ आ्रादि बातें तो सब कल्पनाको 
चीज है । इन सब अहद्धारोंको दूर करना ह श्ौर कारण समयसारकों समझना 
है । कारण समयसारकों समककर उसकी ओर इण्टि लगानी है। उप्तकी ओर 
इप्टि लगानेसे दो हमारा कल्याण होना है । 

जिसका अवलम्बन करके हम सम्यक्‍त्व प्राप्त कर सकते है, वह चीज जीव 
में प्रनादिस ही हैं। जीवको जब उस अ्रनादि अतत्त चीजका ज्ञान होता है, 
तभी सम्यवत्व होता है । उसका आलम्बन लिया समझो, सम्यक्त्व पैदा ह। 
गया। उस अनादि अ्रनस्त चैतन्य स्वभावके श्रवलम्बन न लेनेसे सम्यक्त्व नहीं 
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उत्पन्न होता है । वह अपने अ्रन्दर अनादिकालसे मौजूद है श्रौर सदा तक - बना 
रहेगा । जिसके आलम्बनसे सम्यक्त्व जगता है, उसे कारण समयसार कहते हैं ।॥ 
उसका आलम्बन लो या न लो, फिर भी वह चीज अ्रनादिकालसे अपने अन्दर 
है, और अन्त तक वनी रहेगी ! जिस तरह पत्थरमेंसे जो मूर्ति निकालनी है, 
वह उसमें पहलेसे ही विद्यमान है पत्थरमें जो परमाणु स्कन्‍्ध मूत्तिको ढके हुए 
हैं, चारों श्रोर लगे है, उस मृततिको ज्योंकी त्यों निकालनेके लिए उन पत्थरों 
को हटाना पड़ता है । जो मूर्ति उस पत्थरमें से प्रकट होगी, वह उसमें पहलेसे 
ही विद्यमान है । इसी तरह वह स्वभाव जो कि प्रकट होनेपर भगवान कहलाता 
है, आत्मामें पहिलेसे ही विद्यमान है, किन्तु उसके श्रावरक राग इ्वप श्रादि 
भाव हैं उन्हें हटा देनेपर स्वयं प्रकट हो जाता है। स्वभावके समान पर्याय 
का होना सिद्ध श्रवरुथा है । स्वभावसे विषम अवस्थाझ्रोंका होना संसार अ्रवस्था 
है। 

हम चैतन्य स्वभावका अ्रवलम्बन लें, तभी हम शुद्ध वर्न सकते हैं । चैतन्य 
स्वभावके अवलम्बनसे ही सम्यक्त्व जाग्रत होता है । सत्संग, पूजा, भक्ति, ध्यान 
ये धर्म नहीं हैं । जिसके भ्रालम्बनसे धर्म होता है, सम्यक्त्व जगता है, वह 
ह मारेमें पहलेसे ही मौजूद है । चैतन्य स्वभाव ही जीव है, इस बातको लक्ष्यमें 
लेकर, 'रागादि जीव है' इस बातका खण्डन किया गया है । 


समस्त ये अ्रध्यवसानादिक भाव जीव हैं ऐसा सिद्धान्त शास्त्रमें वर्णित है, 
सर्वज्ञ देव द्वारा प्रज्ञप्त है वह अ्भूतार्थनयका दर्शन है, व्यवहारनयका दर्शन है । 
यह वात यद्यपि अभ्रृतार्थ है श्र्थात्‌ स्वयं सहज नहीं हुआ अर्थ है तो भी संस्ग 
एवं सांसगिकता रूप व्यवहारके आशयसे तो ठीक है। यहां शुद्ध स्वरूपकी 
इष्टि है भ्रत: वास्तवमें ठीक नहीं है अर्थात्‌ उक्त पर पदार्थ व परभाव जीव 
नहीं हैं । फिर भी व्यवहार तीर्थ प्रवृत्तिके लिये दिखाना न्याययुक्त है, क्‍योंकि 
यद्यपि व्यवहारमें जो कहा गया वह अपरमार्थ है तथापि परमार्थका प्रतिपादक 
अवश्य है। हां यदि कोई परमार्थंकी प्रतिपादकता रूपसे व्यवहारका श्रर्थ न 


“ » करे तो उसकी यह व्यवहारविभूढ़ता है। तथा जो व्यवहारकों भूठ कहकरे 
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सर्वत्र भेद ही भेद देखे, जैसा कि परमार्थ इष्टिमें परभांवसे, भेद दिखा करता 
है पर्याय ६प्टिमें भी देखे तो उसकी यह निशचयविमूढता है । इस मान्यतामें क्या 
अनर्थ हो सकता है सो देखो-इसने ऐसा देखा कि जीवस्थान जितने हैं श्र्थात्‌ 
त्रस स्थावर ये सब कोई जीव नहीं हैं तव जीवका देहसे सम्बन्ध न माननेपर 
श्रस और स्थावरोंका राख घूलकी तरह निःशद्ढु उपमर्दन किया जायगा, उससे 
किसीकी हिंसा होगी नहीं, ऐसी स्वच्छन्दता हो जावेगी । इससे भ्रनर्थ क्या होगा 
(#) निजहितके लिये तो यह श्रनथे होगाकि पर जीव उस उपमर्दनादिके निमित्तसे 
संक्लेशसहित मरण करेगा और जो जितने विकासपदसे मरण करेगा उससे नीचे 
के स्थानमें जन्म लेगा इस तरह वह मोक्षमार्गसे दूर होगा और नीच योनि, नीच 
कुल, नीच गतिमें जीवन रहनेसे दुःवी रहेगा । (२) खुदके लिये क्या श्रनर्थ होगा 
कि वह तो भेद ही भेद देख रहा और निःशद्धू प्राणिधात कर रहा है, और हिसा 
भी न हो तो वन्‍्चका भी अ्रभात्र हो जायेगा । श्रव देखो मोक्ष तो वद्धका हो 
तो होता, सो वद्ध ये है नहीं तो मोक्षका उपाय क्‍यों किया जाय, लो इसी 
तरह मोक्षका भी अभाव हो गया | लो, वल्याण मार्ग ही खतम होगया है 
सर्वथी भेददर्शी तो राग, 6 प, मोहसे जीवकों सरवंधा भिन्न ही देख रहा अब 
राग, दव प, मोहसे मृक्त होनेका उपाय ही क्‍यों होगा । सो भैया ! व्यवहार व 
परमार्थकों ठीक ठीक समझो. एकान्त दृष्टिमें लाभ नहीं है, हानि है । अतः 
व्यवहारकी वात व्यवहारमें सत्य मानकर उसका विरोध न करके मध्यस्थ 
होकर परमार्थ ६प्टिका अवलम्बन करके निस्तरद्भु तत्त्वका निस्तरज्भध भ्रनुभव 
करो । 

भूतार्थइष्टिसे चैतन्य स्वभाव ही जीव है। तथा राग द्वप, मोहादि 
प्रध्यवसानोंकों जीव कहना व्यवहारका दर्शन है। भृतार्थ माने स्वयं ही होने, 
वाला तत्त्व यह तत्त्व श्रनांदि, भ्रनन्‍्त, स्थ।यी होता है । रागादि भाव मलिन 
भाव हैं। रागादि श्रभूतार्थ हैं। रागादि अभूतार्थ इष्टिसि कहे गये हैं। ये 
व्यवहार जीव हैं । 
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व्यवहार अन्नृत्ार्य होता है तथापि इसके फहनेका प्रयोजन है.-- 

जँसे म्लेच्छ भाषा स्लेच्छोडे परमार्थ समकानेके लिए बोली जाती है 
वैसे अपरमार्थ परमार्यकों वतानेके लिये कहा जाता है । व्यवहारका दर्शन धर्म 
की प्रवृत्ति चलानेके लिये किया जाता है | याद व्यवह्वार न हो तो एक वर्ड 
नुकसान यह होता है कि घर्मप्रवृत्ति नप्ठ हो जाती है केवल निदचय ही एकान्त 
हो और व्यवहार विल्कुल न मानो तो श्र्य बही हुआ कि दरीरसे जीव श्रत्त्यन्त 
न्यारा है तो जिस चाहे जीव की हिंसा करते रहो, किम्ती त्तरहका कोई भय 
नहीं रहेगा | गरीरको कुचलते जाओ्रो, जीव तो न्णरा है ही अतः जीवका 
क्या विभाड ? करते जाओ हिसा, प.प नहीं लगेगा । व्यवहार न माननेसे यह 
स्वच्छन्द प्रवृत्ति उत्पन्न हो जाएगी । स्र मिट्टीकी तरह चस्तोंको लोग छुचलेंगे 
व्यवहार न माननेसे शरीरके हननसे जीवॉंकी हिसा न होनेसे वन्‍्ध भी नहीं 
होना । जब वन्ध नहीं हुआ तो मुक्त होनेकी क्या आवश्यकता है? अत्तएव 
मोक्षका उपाय भी व्यर्थ है। जो व्यवहार जीव न माने, उसे मोक्षके उपायमें 
भी नहीं लगना चाहिए । क्‍योंकि उसकी इप्टिमें शरीरके कुचलनेसे हिंसा नहीं 
होती है एवमेव अन्य पाप भी नहीं होते । क्योंकि वहाँ रागद्वेोष जीवसे न्यारा 
हैं. फिर उससे छूटने की क्या जरूरत है ? मोक्षका उपाय न बननेसे मोक्ष भी 
नहीं रहता । इस प्रकार जिन ग्रन्थोंमें वदाया गया कि त्रस॒जीव है, स्थावर 
जीब है, मुक्त जीव है, संसारी जीव हैँ--यह भी धर्मको चलानेके लिये कहा 
गया है । निइचयका जीव तो ज्ञानके कामका है कि उसे समझो । व्यवहार 
न माननेसे यह दोष आयेगा कि कोई ऐसी वृद्धि बनी रहे कि शरीर भिन्न है 
और जीव भिन्न है तो भरोरको मारते जाश्नों, जीव उसकी इष्ठ्मिं मरेगा ही 
नहीं | जीव न मरनेसे फिर (सा किसकी ? जो व्यवहारको नहीं मानता 
उसका मोक्षका उपाय भी नहीं वन सकता है। 

अपने वारेमें जीवपना कैसा स्वीकार किया ऐसा कि चैतन्य मात्र जोव है। 
पर्याबोंको जीव रूपसे नहीं माना है, यहाँ स्वभावकों जोव रूपसे माना है। तो 
फिर त्रसादि जीव हैं, यह व्यवहार क्यों चला इसका उत्तर आचार्य महाराज 
इष्टान्तयूवक कहते हैं:--- 
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राया हु णिग्गदोत्ति य एसो वलसम्नुदयस्स आदेसो | 
ववहारेश हु उच्चइ तथ्थेवको णिग्गदो राया ॥४७॥ 


एमेव ये बवहारों अज्कपसाणादि अण्णभावारं । 
जीवोत्ति कदो सुत्त तब्थेवको खिच्छिदों जीवो ॥४८॥ 


सेना समुदायके सम्वन्धमें ऐसा कथन होता है कि यह राजा जा रहा है 

सो यह व्यवहारनयसे कहा जाता है । निइचयसे देखो तो वहां एक ही राजा 

जा रहा है। वाकी तो सव सेनाके लोग है। इसी प्रकार श्रध्यवसानादि अन्य 
भावोके सम्बन्धमें ऐसा कथन होता है कि यह जीव है सो सूच (सिद्धान्तक्षास्त्र) 

में व्यवहार किया गया है (व्यवहारनयस्ते ऐसा कहा गया है) | निश्चयसे देखो 
तो वह एक हो (अ्रनाद्नन्त एक्स्स्वरूप) जीव निश्चित किया गया है।, 
जैसे एक राजा सज घज करके से नाके साथ जा रहा है ।.लोग उसको देखकर , 
कहते हैं कि देखो, यह राजा १० कोसमें फंला हुआ गया है। लेकिन राजा 
तो एक है वह ३-४ हाथ का होगा वह तो १० कोसमें फंल नहीं सकता है। 
परन्तु व्यवहारमें कहते हैं कि यह राजा १० कोसमें फंलकरके जा रहा है। 
राजा तो एक पुरुष मात्र है मगर राजाका सेनाके साथ सम्बन्ध है, भ्रतः राजा 
को १० कोसमें फैलकर चलने वाला बताया जाता है। इसी प्रकार जीव तो 
एक है। वह नाठा परिणतियोंमें जाता है, श्रतः जिन-जिन पर्यायोमें से वह 
गुजरता है, उन उन पर्यायोंको भी व्यव्रहारमें जीव कहने लग गये हैं। भ्रतः 
पर्यायोंमें जीवका उपचार किया जाता है। देदो जितनीं पर्यायें है, उतने जीव 
नही है, क्योंकि जीव तो नाना पर्यायोमें क्रम क्रसे जाता है । जीव तो वास्तव 


में एक है, वह नाना पर्यायोंमें चलता रहता है । हम जीव एक है, मनुष्य, 
तिर्य॑ंच, देगदि नाना पर्यायोमें क्रम क्रमसे जाते हैं। नाना पर्यायोंमें जाना जीव 
वो नही हुआ । जीव यद्यपि एक है, चैतन्य मात्र है, तथापि रागादि जो श्रनेक 
परिणमन हैं. वह उनमें व्याप्त हो गया है । वस्तुतः जीवका जैसा स्वरूप माना, 
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घैसा है, जीवका स्वरूप रागादियें व्याप्त नहीं है, फिर भी व्यवहारी जन रागादि 
भावोंमें जीव मानते हैं । है 

देखो, आत्मामें आनन्द भरा है, जिस आनन्दकों झाश्रय करके जीव 
झत्यन्त आनन्दको प्राप्त होता है ; 

धनके उपार्जनसे आकुलता ही मिलती है। घन, चोर, डाकू लूट ले 
जायेंगे, २४ घण्टे इसी का भय वना रहता है। वाह्य जितने भी पदार्थ है 
उनमें आत्मबुद्धि जानेसे जीवको श्रनाकुलता नहीं मिलती है | वास्तवमें देखा 
जाये तो शरीर मैं नहीं हूँ । जैसे जीवके निकलनेपर शवमात्र रह जाता है, 
ऐसा ही तो यह शरीर है । जिस कालमें शरीरमें जीव रह रहा है, तब भी 
शरीर जीव नहीं है | शरीरसे मैं जुदा हूँ | शरीर मेरेसे जुदा है । 

इस आत्मामें रूप नहीं है, स्पर्श नहीं है, रस नहीं है, गन्ध नही है, झब्द 
नहीं है । यह आत्मा पकड़नेपर नहीं पकड़ा जाता है। यह आत्मा ज्ञान द्वारा 
समभमें आता है । जीवका सीधा साथा लक्षण यह है कि जो जानता है, सो 
जीव है । जीव अ्रखण्ड है। यह जीव अपने गुण, पर्यायोमें रत है। इसका, 
परिणमन इसमें ही होता है । आत्मांका परिणमन इससे वाहर नहीं हो श्लकता 
है । इसे दुनियांके लोग पहिचान नहों सकते हैं। लोग जिसे देखते हैँ, वह मैं 
आत्मा नहीं हूँ। मैं तो चैतन्य मात्र हूँ इस प्रकारकी भावनासे जो परके विकल्प 
दूर हो जाने हैं, इन (<कल्पोंके हटनेसे आनन्द प्राप्त होता है । इस निविकल्प 
दबासे जो आझानन्द प्रप्त होता है, ऐसा आनन्द कुछ भी क्या जाये, अन्यत्र 
नहीं मिल सकता है । 

हम परमार्थमें कंसे पहुंचे, इसके लिये उपाण् व्यवहार है। जैसे व्यग्हारस 
स्ैनाको राजा कह देते है, उसी प्रकार इन रागादिको भी व्यत्रहार॒मं जीव 
कह देते हैं। परमार्थस्ने जीव एक ही है । 

देखो जैसे व्यवहारी जन किसी स-वन्धके कारण सेना समुदायमें ''यह 
राजा है” ऐसा व्यवहार करते हैं। परमार्थत्त तो राजा एक ही है। इप्ी 
अका र व्यवहारी जन किसी स्रम्वन्धके कारण अध्यवसनादि अन्यभावोमें “यह 
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जीत्र है” ऐसा व्यवहार करते हैं। परमार्थंसे तो जीव एक ही है। जनीवकी 
जितनी पर्यायें हैँ वे जीव हों तो जीव अंनेक होगये। यहाँ श्रनन्त जीवोंको 
एक होनेका दोप वीं दिया जा रहा है किन्तु किसी भी एक जीवके बारेमें 
विचार करो, उस जीवकी भूत भवत्रिष्य, वर्तमान सम्बन्धी श्रनन्त पर्यायें हैं थे 
यदि जीएठ हों तो जीव अनेक हो जावेंगे । उनमें एक जीव तो रहा नहीं फिर 
तो असत्‌का उत्पाद, सत्का विनाश, व्यवहारका लोप, मोक्षमार्गका लोप आदि 
सभी विट्म्बनायें प्रस्तुत होंगी, जो कि हैं नहीं। श्रतः व्यवहारकी असत्य न 
प्रमको, किन्तु व्यवहारका विषय जानकर उसमें मध्यस्थ होकर परमार्थतत्त्वका 
प्राश्रय लो । यथार्थ ज्ञान होनेपर सब समभमें आ्राजांता है । विज्ञ प्वलमधिकेन । 

अ्रव पूछते हैं कि परमार्थमें एक ही जीव है तो यह किस लक्षण वाला है ? 
इसका उत्तर आचार्य इस गाया द्वारा देते हैं :--- 


अरसमरूवमर्गंध॑ अव्यत्ः चेदशामुणमसद' | 
जाण अलिंगग्गहणं जीवमणिदिट्वसंठा्ं ॥४६॥ 
जीवको रसरहित, रूपरहित, गन्धरहित, श्रव्यक्त (स्पेशरहित), शब्दरहित 
चेतना ग्रुण वाला, श्रलिज्धुग्रहया (जिसका किसी लिज्भु, साधन व चिन्हसे प्रहरा 
नहीं होता) व अनिदिष्ट संस्थान (जिसका स्वभावतः कोई आकार निर्दिष्ट 
नहीं है) जानो । 
जीव रसरहित है। जीव द्रव्येन्द्रिके द्वारा भी रसका- रसन नहीं करता 
है । जीव भावेन्द्रियके द्वारा रस ग्रहण नहीं करता है। जीव जानता है, केवल 
वह रसको ही नहीं जानता हैं । जीव रूपादिक, ज्ञानादिक गुण व उसकी अ्रनेक 
पर्यायोंकी जानता है। जीव रसको जानता है, फिर भी जीवमें शोर रसमें 
तादात्म्य नहीं हो जाता है । इन सब वातोंके कारण जीव रससे रहित है । , 
जैसे हमने भोजन किया । भोजन करनेसे हमें रस झाया। परन्तु वह 
भोजनका रस भोजनमें ही रहेगा । भोजवका रस आत्मामें नहीं जा सकता 
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है। जैसे आम खानेमें स्वाद आया । उस स्वादर्म है आत्माकी द्यासक्ति, अतः 
“हम कह देते हैं कि आमका स्वाद हममें आया निश्चयसे रख मुझमें नहीं। रु 
ग्रुणका तादात्म्य पुद्गल द्वव्यमें है वह आत्मांका कुछ नदों हो रच ता । 
इस अमृत आत्माका काम दर्शन, ज्ञान, चारित्रका परिणमन है । अमूर्त तो, 
आत्मा अनादिसे अनन्त कालतक है, ऐसा नहीं कि जीव सिद्ध होनेपर ही अमूर्ते 
' होता हो | आत्मामें कर्म-वंध होनेके कारण जीवको उपचार्से मूर्त भी कह 
दिया है। आत्मा दर्शव, ज्ञान, चारित्रका पुझ है । 
जिसके रागवृद्धि न हो उसे रंच ,भी दुश्ल नही होता | झदरीरमें राग 
होंनेसे आत्मा दुखी रहता हैँ | जैसे व्यवहारमें कहते है कि उसे 
भूख लगी है । परन्तु भूख॒कों न 





हायमें लेकर या किसी भी प्रकार दिखाया 
नहीं जा सकता है। “भ्रूत्रं 'दुमुल्ला' से वना है। मोक्तुमिच्छेति बुम्ुक्षा। 
अर्थात्‌ खानेकी इच्छाको भूख कहते हैं| झरीरमें राग है, तभी तो भुख्र लवते 
है। जीवको भूख ठो लग सकती है, परन्तु जीव खा नहीं सकता है । भृूत्ध तो 
झात्माका परिणमन हैं। भूल घरीरका भी पृरिषमन नहीं है । वस्तुठ:-आत्माका 
भी प्रिणमन नहीं है। खानेसे भूख इसलिए झान्ति होती है कि झानेकी इच्छा 
मिट जाती है। खानेकों इच्छा मिवनेसे भूछ घान्त होती है। वह भान्त किसी 
को खानेके निमिच्े आझावे या बिना खाये जावे । बड़े-बड़े योगी विना खाबे ही 
इच्छा भान्त कर लेते 
यदि सम्पूर्ण इच्छाए शझ्ान्त हो जायें तो केवल ज्ञान हो जाता है। परन्तु 
आज कल इच्छा ही किसीकी ज्ञान्त नहीं होती है । भूखकी जान्ति इच्छाके ही 
मिट्नेसे होती हैं। अतः खाना जीवका कांम नहीं हैं। हाँ, भूख लगना जीव 
का काम है। यह विभाव है। कोई हिना खाये ही इच्छा झान्त कर लेते हैं । 
कोई खा करके इच्छा झान्त करते हैं। इच्छा मिटनेका नाम ही भूखका 
मिलना है । भूखका अर्थ खानेका इच्छा है| - 
जीवका लक्षण दुताया जा रहा है कि.जीव धह है, जिसमें रूप-रस-गंघ- 
स्पर्क नहीं है, परन्तु जीवमें चंतन्य युण हैं । इसकी और भी विद्लेपतायें बताई 
जायेंगी । आंत्मामें रस नहीं है, इसको छह ढंग से बताया गया हैः--- 


दी? 


| 


हक 
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जुदा शक रस गुण नहीं है, रस गुण .पुद्गलमें होता है, झात्मा पुदुगलसे 
द्ाहै। 

कोई यह कहे कि श्रात्मामें रस गुण नहीं है, यह तो हम भी मानते हैं, 
परन्तु आत्मा स्वय रस गुण है। आचार्य कहते हैं कि नहीं, श्रात्मा स्वयं रस 
गुरा भी नहीं है, क्योंकि रस गुण पुदुगलका तत्त्व है। पुदुगलसे- भ्रत्यन्त भिन्न 
होनेसे आत्मा स्वयं रस भी नहीं है । 

प्रश्न: --अनुभवरस सी तो रस है फिर फंसे रससे जुवा है ? 

उत्तर--शभ्रानन्द गुणकी ३ पर्याय हैं:--१-सुख, २-दुख; भौर ३-आनन्द । 
'ख' इच्दरियको कहते हैं । जो इन्द्रियोंको सुहावना लगे, उसे सुख कहते हैं शौर 
जो इन्द्रियोंको न रुचे, उसे दुख कहते हैं। आ समन्तात आत्मानं नन्‍दतीत्या 
ननन्‍द: । भ्र्थात्‌ जो चारों भोरसे भ्रात्माको समृद्ध करे, उसे आनन्द कहते हैं । 
'टुनदि समृद्ध थातु है। श्रतः आनन्द भआात्माको समृद्ध करने वाला है। इस 
संसारमें सुल्र दुख दोनों चल रहे हैं। श्र्थात्‌ सुख भौर दुख दोनों ही पसार 
के कारण हैँ। भ्रानन्द संसारमें नहीं है। कहीं कहीं पर आचायोने आझानन्दका 
भी सुख नामसे निर्देश किया है। इसका कारण यह है कि श्राचायोंका उद्देश्य 
अज्ञानियोंको ,सरलसे सरल भाषामें समकानेका रहा है। श्रतः आाचायति 
आनन्दको 'सुख' नामसे निर्दिष्ट किया है, क्योंकि संसारी जीवोंका सुखसे भ्रधिक 
परिचय है। भानत्द पर्याय भगवान केवलीके पाया जाता है। जब भगवाच्‌ 
केवलीके इन्द्रियां ही नहीं होती हैं तो उनकी इन्द्रियोंको सुहावना ही क्या लगेगा 
अत: भगवानमें श्रतन्‍्त झानन्द है । ऐसे ही श्रावन्‍्दोंकी अनुभव रस शब्दसे कह 
दिया जाता है । यहां प्रकरण उस रसका है जिसका काला पीला, दीला, लाल 
सफेद परिणमन होता है। 

कोई यह कहे कि झात्मा द्रव्येन्द्रियोंके द्वारा रसका रसन करता है। भतः 
श्रात्मा रसवान है । उत्तरमें कहते हैं कि भ्रात्मा रसनेन्द्रियकें हारा रसता ही 
नहीं है । द्रव्येन्द्रिय पुदुग़ल प्रव्यका परिणमन है । भात्मा पुदुगल द्रव्यका स्वामी 
नहीं हैं। तब श्रात्मा जो करेगा वह श्रनात्माके द्वारा कैसे करेगा। आत्मा रस- 
ज्ञान ज्ञानके द्वारा ही करता । स्वादना, देखना, सु'घना, सुनना सब ज्ञान ही 
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तो हैं। आत्मा दरबव्येन्द्रियके द्वारा नहीं रसता | अ्रतः आत्मा द्र॒व्येन्द्रिकके द्वारा 
रसनेसे रसवान है यह युक्त नहीं है । आत्मा अरस ही है। 

भैया ! जो कुछ यह दिख रहा है शरीरमें, यह सव रपर्शन इन्द्रिंय है। 
अन्य इच्द्रियां है किन्तु वे व्यक्त नही हैं। क्योंकि स्पर्शनेन्द्रिका ज्ञान तो छूकर 
जानकर अथवा देखकर हो सकता है, परन्तु शेप चार इन्द्रियाँ (रसना, आ्राण, 
चक्षु और श्रोत१) अव्यक्त हैं, स्प्शनेन्द्रिय व्यक्त हैं । जो बताओगे कि यह रसना 
है, यह नञ्राण है, यह चक्षु है अयवा यह कर्ण है, वह सच स्पर्शनन्द्रिय हैं। 
रसना इन्द्रिय कहां से स्वाद लेती हैं, पता नहीं चलता, क्योकि वह अव्यक्त है | 
प्राण इन्द्रिय कहां से गन्ध ग्रहण करती है, पता नहीं चलता है, क्योंकि ये सब 
इन्द्रियां अव्यक्त हैं। दिखने वाले स्पर्शनोंके और अन्दर कुछ ऐसी क्वारिटी हैं 
कि उसको निमित्त पाकर जीव चरूता, सृघ्ता, देखता और सुनता है । वे 
स्पर्शनसे भिन्‍न है भ्रतः अन्य ईा द्रय हैं । 

आतचाये कहते हैकि यह आत्मा अरस है, अगन्ध है, अदृश्य है और अरद्यब्द . 
है १ इस पुद्गल द्रव्यका मालिक जीव नहीं है । जो जिसका स्व है, वही उसका 
स्वामी है। शरीरका स्वामी शरीर है, परमाणुका स्वामी प्रत्येक परमाणु है। 
क्योंकि प्रत्येक परमाखुके प्रदेण गुण पर्याय दूसरोसे न्यारे-त्यारे हैं । इस प्रकार 
एक ब्व्य दूसरे द्रव्यका कैसे रवासी बन सकता है। अ्रतः श्रात्मा द्रव्वेन्द्रियोंके 
द्वारा भी रसन नहीं करता है। 

सकपषाय जीव है तो निमित्त -नैमित्तिक भावके कारण उसका शरीर स्वय- 
मेव बन जाता है, भ्रन्य कोई इसका आविप्कार नहीं करता है । जीभ, नाक, 
आंख आदि निमित्त नै मित्तिकतासे वन जाते हैं । इस जीभके पीछे हो सारे भगड़े 
फिसाद होते हैं । पता नहीं, इस जीभमें कहांसे रस ग्रहण होता है भौर कँले 
स्वाद आजाता है। जीभके अग्रिम मागसे ही स्वाद आता है। वहाँ भी स्पर्शन 
हैं और वहीं अव्यक्त रसनाइन्द्रिय है 

यह जीव पुदुगल द्रव्यका स्वामी नहीं है। श्रतः यह भी मत कहो कि यह 
जीव रसनेन्द्रियके द्वारा स्वाद लेता है । 

भव फिरसे जिज्ञासु कहता है कि अच्छा, यह जीव रसनेन्द्रियके द्वारा 


गाथा-४& [ ४५६ 


स्वाद नहीं लेता है, न सही, परन्तु यह भावेन्द्रियोके द्वारा तो रस प्रहण करता 
हैं। इन्द्रियोके निमित्तसे जो ज्ञान होता है, उसे भावेन्द्रिय कहते हैं । यह 
आत्मा भावेतद्रियके द्वारा तो रसज्ञान करता है ? तो कहते हैं कि यह श्रात्मा 
स्वभावतः भावेन्द्रियोके द्वारा भी रस ग्रहण नहीं करता है.। 


जीवका लक्षण वही हो सकता है, जो जीवमें श्रनादिसे अनन्त कालतक 
पाया जाये | जीवमें हमेशा रहने वाला चैतन्य स्वभाव है | चैतन्य ग्रुण जीवमें 
त्रिकाल रहता है। आआत्मामें रवभावसे क्षायोपश्मिक भावका अ्रभाव है। श्रतः 
हे आत्मा निश्चयत: भावरसनेन्द्रियके द्वारा भी रस ग्रहण नहीं करता है। श्रतः 
स्वभावतः अरस है। 


जिज्ञासु पुनः पूछता है कि आत्मामें क्षायोपशमिक भावकां अ्रभाव है, श्रतः 
श्रात्माको श्ररस मान लिया, परन्तु श्रात्मा किसी प्रकार भी जानता हो श्राखिर 
जानता तो है। श्रत श्रात्मा रस वाला कहलाया । उत्तरमें श्राचाय कहते हैं 
कि नहीं । केवल यह थ्रात्मा रत्तको तो नदों जानता है श्रनेकों शे योंका साधा- 
रण संवेदन करता है यह । श्रतः यह भात्मा रसवाला नहीं है । इस पर जिज्ञासु 
एक भआाखिरी जिज्ञासा प्रकट करता है कि यह श्रांत्मा रसको जानता है इतनेसे 
नहीं है तो न होशो, किन्तु यह तो रसके ज्ञानसे आत्मा रसवान परिणत हो 
जाता है, तन्‍्मय हो जाता है। भ्रतः रत वाला कहो | उत्तर-यह आत्मा रसके 
शञानमें परिणत तो होता है, परन्तु ज्ञेय ज्ञेय दी रहता है और ज्ञायक ज्ञायक ही 
रहता है । ज्ञेय ज्ञायक नहीं हो सकता है तथा,ज्ञायक ज्ञेय नहों हो सकता है । 
जेसे श्रागके जाननेसे आत्मा गर्म नहीं शोता है। छुरीके जाननेसे श्रात्मा कट नहीं 
जाता है। जैसे मिठाईका स्मरण करनेसे मु हमें पानी भ्राजाता है, परन्तु उसका 
स्मरण करनेसे श्रात्मामें रस नहीं पहुंच जाता है। जेंसा श्ात्मा ख्याल बनाता 
है, बैसा ही श्रनुभव करता है ॥ मिठाईको भी यदि जीभपर रखो, तभी अनुभव 
ज्ञानका ही होता है। रसका -सम्वन्ध भ्रात्मासे नहीं होता है। इसको निमित्त 
वाकर आत्मा रसको जानता है । रसको आत्मा जानता है अतएवं रसका 
झात्मासे तादात्य हो जाता हो, ऐसा नहीं है । 


६० ]] समयसार प्रवचन तृतीय पुस्तक 


जैसे पुस्तकपर उजेला पड़ रहा है, यह उजेलः पुस्तकका ही है, विजलीका 
नहीं है । विजलीका प्रकाश उसकी लोंसे वाहर नददों है! पुस्तकपर जो प्रकराण 
पड़ा है, वह पुस्तकका ही है। क्योंकि पुस्तकका परिणमन पुस्तक ही है 
बिजलीका परिशमन विजलीमें टो हो रहा है । फिर विजलीका प्रकाश पुस्तक 
पर कैसे पड़ सकता है ? हां विजलीकों निमित्त पाकर यह पुस्तक स्वयं प्रकाश 
युक्त हो गई इसी प्रकार आत्मा श्रपतेको ही जानता हैं। झात्मा विश्वके 
आकार रूप परिणत स्वयंको ही जान रहा है। झ्ात्मा विश्वको जान ही नहीं 
सकता है । हां, विश्वके आकाररूप परिणत आझात्माको आत्मा स्वयं जान रहा 
है । जैसे विजलीका निमित्त पाकर उसके पासका परमाणु स्कंघ प्रकाशमान 
हैं। विजलींका निमित्त पाकर जिस परमाणु-स्कन्धके जितने प्रकाशकी योग्यता 
है, उस ही योग्यताके मुआफिक वह स्कत्घध अपनी योग्यता प्रकट करता है। 
सूर्यको निमित्त पाकर पासके परमाणु-स्कन्ध स्वयं प्रकाशरूप परिणत हो जांते 
हैं। सूर्यंके उन परमाणुझोके किरणों न्ों हैं, किरणों आंखने स्वयं देखनेकी 
पद्धतिमें बनाई है | श्रांखके 'देखनेका जो मार्ग है, उस उस रास्तेमें झाने वाले 
उसको स्कन्ध दिखाई देते हैं, जो कि स्वयं प्रकाशमान हैं । वे स्कन्‍्ध उसको 
चमकते दिखाई देनेके कारण किरण मालूम पढ़ते हैं । 

चीज. दी तरहकी- होती है--१--व्यवहार और २--निरचय | वस्तुकी 
चीज उसी. वस्तु बताई जाये उसे निश्चय चीज कहते हैं और वस्तुकी चीज 
उस वस्तुसे वाहर बताई जाये, उसे व्यवहार चीज कहते हैं । 

एक द्रव्यकी चीजें यदि दूसरे द्रव्यमें पहंच जाये तो द्रव्यका ही अभाव हो 
जायेगा-। अतः एक द्रव्यकी -चोज दुसरे द्रव्य में पहुंच ही नहीं सकती है । 

आत्मा रसके ज्ञानमें परिणत है. रस ज्ञेय है भर आत्मा ज्ञायक है। 
शंय ज्ञायक नहों हो सकता है और कभी भी ज्ञायक ज्ञेय नहीं हो सकता है । 
अतः आत्मा रस वाला नहीं हो सकता है। इस प्रकार आत्मा भअ्रंस है, यह 
पघिद्ध हुआ । 
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आत्मा रूप रहित हैः--- 

काला-पीला-तीला-लात और सफेद-ये रूपकी पर्याय भी आत्मामें नहीं हैं । 
इनका आधारभूत रूप भी शआ्रात्मामें नहीं है। आ्रात्मा सम्पूर्ण विश्वका जानने 
देखने वाला है। जिस तरह आत्माको छः प्रकारसे श्ररस सिद्ध किया, उसी 
प्रकार छः ढंगसे ही आ्रात्माकों श्ररूप बताते हैं। ह 

आंत्मामें रूप नहीं है, क्योंकि वह परुद्गल द्रव्यसे न्‍्यारा है। आत्मा 
पुद्गल द्रव्यसे न्यारा है, यह वात विचार करनेमें, विकल्प छोड़नेसे आप अपने 
आप समभमें आजातीं है। समभमें श्राता है कि शरीरसे शात्मा पृथक्‌ है। 
आत्मा पुदुगल द्रव्यसे न्‍्यारा है, श्रतः इसमें रूप नहीं है। क्योकि रूपादि पुदूगलके 
गुण"हैं । ये गुण पुद्गलके वाहर नहीं पाये जाते हैं, पुद्गलमें ही पाये जाते हैं । 
मूर्तपना तो जीवका लक्षण नहीं है । जीवका लक्षण तो अमृर्तेपना भी नहीं है 
क्योंकि उस लक्षणमें अ्रतिव्याप्ति दोप है। जीव॒का लक्षण तो चैतन्य गुण है । 
किन्तु जहाँ पर जीवकी श्रनेक विशेषताए' वताई जा रही हैं, उसमें यह बात 
.-भी वता दी जाती है कि जीव श्रमूर्त है। लक्षण तो समस्त दोषोंसे रहित 
होता है। निर्दोष लक्षण जीवका चंतन्य है । 


कहते हैं कि भात्मामें रूप गुण नहीं है। इतना ही नहीं किन्तु स्वयं रूप 
नहीं है। श्रात्मा स्वयं रूप गुण नहीं है और भ्रात्मा रूप भी नही' है। रूप 
गुण जिसकी पर्याय काला-पीला-नीला-लाल-सफेद होती हैं, उसे कहते हैं। पांचो 
पर्यायोंमं रहने वाले गुशको रूपगुण कहते हैं। जैसे श्राम है, आममें भ्रनेक रूप 
होते हैं। जिस समय श्राम छोटा होता है, उस समय काला होता, है, उससे 
कुछ बड़ा हो जानेपर कहते हैं कि श्राम नीला हो गया है। फिर हरा, बड़ा होने 
पर पीला-लाल और सड़ जाने पर सफेद रंग हो जता है ।। जिस समय आम! 
काला से नीला होता है, उस समय कहते, हैं श्राम नीला होगया है। रूप ग्रुण 
सभी अवस्थाओरोंमें रहा जिस समय आम काला-नीला-पीला-लाल-सफेद था, सभी 
अवस्थाओंमें शममें रूप गुण विद्यमान था । जो रूप गुण समस्त रूपक़नी पर्यायों 
में रहता है, उसे रूप गुण कहते हैं। रूप गुणकी पर्याय काला-पीला-नीला- 
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सफेद-लाल हैं । आत्मा स्वयं रूप गुण नहीं है, क्योंकि वह पुदुगल द्व्यसे न्‍्यारा 
है। आत्मा पुद्गल द्रव्य नहीं है, अतः आ्रात्मा स्वयं रूप भो नहीं हैं। पुद्गल 
द्रव्यके गुण पुद्गल द्रव्यको छोड़कर बाहर नहीं जा सकते हैं तो फिर आत्मामें 
रूप गुण कैसे आ सकता है ? कै 

पदार्थ अपने प्रदेश, गुण, पर्याय रूप रहता है। रूप गुण पुद्गल द्रव्यमें 
ही पाया जाता है, आात्मामें नहीं पाया जाता अतः न आत्मा स्वयं रूप है । 
आत्माका रूपके साथ कोई सम्बन्ध नहीं है | भ्रतः झ्रात्मा अरूप है । अरूप माने 
रूप वाला नहीं, आत्मा स्वयं रूप नहीं है, रूपसे भी रहित है । 

जिज्ञासु तीसरी बात पूछता है कि तुम कहते हो कि रूपके साथ आत्माका 
कोई सम्बन्ध नही है हम कहते'हैं कि बड़ा भारी सम्बन्ध है। द्रव्येन्द्रियके हारा 
यह सारी दुनियाँ देखी जा रही है, भ्रतः आत्माका रूपके साथ घनिष्ठ 
सम्बन्ध है। 

उत्तर--आ्रात्माका पुद्गल द्रव्यके साथ कोई सभ्वन्ध नहीं है, अतः आत्मा 
में रूप नही है, न आत्मा द्रव्येन्द्रिके हारा जिपय करता है। पर पदार्थोके. 
साथ पुद्गल द्रव्यका कोई सम्बन्ध नही है) ज॑से इस झँखकी कमजोरीमें 
कुछ ऐसा निमित्त नेमित्तिक सम्बन्ध है कि हम चश्मेके द्वारा देख पाते हैँ । 
व,स्तवमें चइमेके द्वारा हम कोई चीज नही' देखते हैं। देखनेका अर्थ है रूपका 
शान । आत्मा चक्षू इन्द्रियके द्वारा नही देखता है, किन्तु भ्रात्मा आत्माके द्वारा 
ही जानता कि इसमें यह रूप है। हाँ, इस श्ात्माके जाननेमें चक्षु इन्द्रिय 
निमित्त है। परन्तु देखता है आत्मा ज्ञानके द्वारा ही जेसे हम लोकमें कहते 
हैं कि हमने चक्ष्‌ इन्द्रितसे रूप देखा, कानसे आवाज सुनी, नाकसे फूल सूघा, 
जीभसे आम चस्धा आदि, परन्तु हम इन्द्रियोंके निमित्तसे जानते मात्र हैं। 
परमार्थसे झात्मा इन्द्रियोंस नही जानता है। परन्तु इन्द्रियाँ श्रात्माके जाननेमें 
निमित्त कारण है। व्यवहारमें कोई निमित्त होता है फिर भी ब्रव्यस्थभाव 
पृथक्‌ पृथक्‌ है| व्यवहारकी वात वज्यवहारसे देखो। यों तो भैया - 
निल्‍चयकी वात भी निरचयसे देख पावोगे । 
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यह सुनिश्चित है कि सब लोगोंका धर्म मूरति-मान्यतापर टिका हुआ है। 
मूर्तिके माने बिना किसीका धर्म नहों रह सकता है। प्रत्येक धर्म वाले मूतिको 
मानते हैं। कुछ लोग जो मूर्तिको नहीं मानते हैं, उतका धर्म भी मूर्तिमान्यता 
पर आधारित है। कुछ लोग मूरततिको नहीं मानते हैं, परन्तु जब तक मूर्ति 
वाले हम रहेंगे श्रौर वे जब तक मूर्तिका खण्डन करेंगे, तभी तक उनका धर्म हो 
सकेगा । यदि कोई भी मूर्ति न मानें तो फिर वे किसका खण्डन करेंगे । यदि 
हम लोग मूर्तिको मान्यता न दें, फिर वे किसका खण्डन करेंगे और खण्डन नहीं 
करेंगे तो फिर उनका धर्म ही क्या रहा ? कोई मूर्तिका खण्डन करके अ्रपना 
धर्म चलाता है, कोई मूतिका मण्डन करके अपना धर्म प्रवर्तन करता है। अतः 
भूति भान्यताके विना धर्म नहीं चलता है । रहो यह व्यवहार, फिर भी सर्वके 
विकल्प उनके प्रत्येकमें हैं । 

द्रब्येश्द्रियके हारा श्रात्मा देखता नहीं है, ऐता कहकर भी श्रात्माके साथ 
इन्द्रियोंका सम्बन्ध मत जोड़ो । द्रव्येन्द्रियके द्वारा श्रात्मा जानता नहीं है । श्रतः 
आत्मासे इन्द्रियोंका कोई सम्बन्ध नहीं है । भ्रतः श्रात्मा श्ररूप है । 

चौथी वात जिज्ञासु पूछता है कि श्रात्मा भावेन्द्रियके द्वारा तो जानता है ? 
जाननेकी योग्यता-शक्ति है, उस योग्यता को जो काममें लाना है उसे भावेन्द्रिय' 
कहते हैं। चू कि आत्मा भावेन्द्रियोंके द्वारा रूप जानता है इस इष्ठिसि तो 
झात्माका श्रोर रूपका सम्बन्ध है । 


उत्तर:--वह जो क्षायोपशमिकभाव है, उसे भावेन्द्रिय कहते हैं । स्वभावसे 
झात्मा क्षायोपशमिक भाव नही हैं। अ्रतः श्रात्मा भावेन्द्रियके अवलम्बनसे 
स्वभावसे यह रूपज्ञान नही करता है। आत्मा स्वभावसे ऐसा जाने तो हम 
रूप और आत्माका सम्बन्ध माने इस पर विचार करें । भ्रतः आ्रात्मा भ्ररूप है । 


* क्षायोपशमिक भाव स्वभावसे उत्पन्न नहीं होता है। क्षायोपह्मिक भाव 
कमकि क्षयोपशमसे उत्पन्न होता है । ज्ञान जितना भी प्रकट है, वह आात्माके 
स्वभावसे ही प्रकट है। क्षायिक भाव भी निर्ित्तताके कारण स्वभाव भाव नही 
है । इस निमित्तइष्टिको भी हटाकर देखो, जो जानना है वह स्वभावभाव है। 
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पहले समयमें उत्पन्त होने वाला केवल ज्ञान नैमित्तिक भाव है और दूसरे 
आदि समयमें उत्पन्न होने वाला केवल ज्ञान श्रनेमित्तिक भाव है। केवल ज्ञान 
ज्ञानका पूर्ण विकास है । स्वभावसे क्षायोपशमिक भाव नही होता है भ्रतः 
श्रात्माका रूपके साथ कोई सम्बन्ध नहीं हैं । 


भ्रव जिज्ञासु फिर कहता है कि श्रात्मा रूपको जानता तो है, भ्रतः श्रात्मा | 
का रूपके साथ किसी न किसी प्रकारका सम्बन्ध अवश्य है | कहते हैं कि रूपका 
जानना साधारण स्वेदन है । ज्ञान गुणकी सामान्य व्यवस्था है कि वह 

इतने जाने मात्रसे श्रात्माका रूपके साथ सम्बन्ध नहों हुआ । 

इस प्रकार ज़िज्ञासु अब छटठवें ढंगसे कहता है कि आत्मा रूपको जानता 
है, इतनी ही वात नहीं, इससे, तो रूपका कुछ न्यारापन ज्ञात होता है, परन्तु 
रुपज्ञानमें आत्मा उस रूपन याकार भ्रहणमें तन्मय हैं । इस कारण आत्मा अत्र 
तो रूपज्ञान वाला है। रूप ग्रहणमें आत्मा रूपपरिणत है, अतः श्रात्माका 
रूपके साथ सम्बन्ध है । 


उत्तरः--भाई, समस्त ज्ञेय और ज्ञायकका तादात्म्य कभी नहीं होता 
है। ज्ञेय श्ोय रहता है, ज्ञायक ज्ञायक । ज्ञोय ज्ञायक रूप नहीं हो जाता और 
ज्ञायक शेय रूप नहीं परिणम जाता है। श्रतः रूपके ज्ञानमें परिणत होनेपर 
भी आत्मा रूप रूपमें परिणत नहीं होगया है । ज्ञेय ज्ञायकके तादात्म्य सम्बन्ध 


का अत्यन्ताभाव है | भ्रत' आत्मा अरूप है। ज्ञेयभूत अर्थका ज्ञायकर्में अत्यन्ता- 
भाव है अ्रतः उन सभी ज्ञयभूतोंसे ज्ञायक जुदा हैं फिर भात्मा अ्रूप कैसे न 
होगा ।जो कुछ यह बताया, यह सब श्रपने संवेदनसे ज्ञात है, ऐसा ज्ञात होने 
वाला आत्मा स्वयं ज्ञायक है । ढ 


जब भी शान्ति मिलेगी, इस आत्माकी शरखमें ही मिलेगी। अ्रतः अपने 
आ्रत्माके उपादानके लिए स्वयं श्रात्मा वड़ा है। आपका बड़ा भाग्य है जो वस्तु 
स्वरूपकी स्वतन्त्रता जान रहे हैं। आपका - कोई कितना ही बड़ा हिंतैपी क्यों 
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ने हो, वह आपका कुछ नहीं करता है। आपके पुण्यका श्रसर है, अ्रतः वह 
आपकी सेवामें निमित्त है। हम कहीं भी किस श्रवस्थामें क्यों न हो, चाहे कहीं 
क्यों न भटक श्राये हों भ्रत्तमें यहो समभमें श्रायेगा कि अपने लिये में आत्मा 
स्वयं बड़ा हूँ | इस प्रकार आत्मा भ्ररूप सिद्ध हैं।... 
निधिकल्प चिद्धन झात्मस्वरूपकी उर्पांसना करो१- 

जिस आत्माके विपयमें वर्णन चल रहा है कि शभ्रात्मा श्ररूप है, श्ररस है 
श्रादि--वह आत्मा देहमें बस रहा है, देहके प्रत्येक प्रदेशमें रह रहा है, फिर भी 
परम समाधिके बिना, निविकल्प स्थितिके बिना छोटे क्‍या, वड़े बड़े हर हरि 
शादिक भी उसे नहीं जान पाते हैं । हरि नारायणको कहते हैं। जो नारायण 
हुए हैं, थे सब जिनेन्द्र-भक्त थे, उन्होंने प्रयन्‍्त भर खूब उपाय. किया, फिर भी 
परम समाधिके विना वे इस आत्मरतिको न पा सके। परन्तु नारायणको 
सम्यक्त्व हो छुका था वे इस रत्नन्नय उपाय द्वारा शीघ्र परमात्मस्वरूपमें होंगे 
हरका मुख्य लक्ष्य लोगोंका महादेवसे है। महादेव जी एक दिग्म्बर मुनि थे। 
उन्होंने पहले खूब तपस्यायें की तपके प्रभावसे वे ११ श्रंग भौर ७ पूर्व बिद्याश्रों 
के पाठी भी हो गये । १० वें पूर्वके प्रगट होनेपर इन्हें सव विद्याओ्रोंने श्रा 
घेरा । उन्होंने कहा कि महाराज झ्राप जो भी हमारे योग्य कार्य कहेंगे, हम 
उस कांयेंको पूर्ण कर देंगी । फलतः महादेव जी अपनी निविकल्प उपासनासे 
निवृत्त हो गये। वे भी इस आत्मरतिको प.म समांधिके विनान पासके । 
किस्तु निविकल्प झखण्ड स्वभावकी उपासनाके बलसे शीघ्र परमात्मस्वरूपमें 
प्रकट होंगे । 

साधारण लोग कह देते हैं कि जो देह है वही मैं हैँ | वहुतसे लोगोंकी 
धारणा हैं कि श्रात्मामें रूप-रस-गन्ध-स्पर्श भी है श्रौर श्रात्मा बोलता भी है 
श्रौर वे इस प्रकार की दलीलें भी देते हैं । किन्तु, इस मिली हुई अवस्थामें भी :. 
जो शब्द है, वह शब्द पुद्गलका परिणमन है । अतः आत्मा बोलता हनहीं हैं; 
कुछ कहता नहीं है | ऐसा विवेक रखे । हाँ श्रात्माके विना ऐसा हाव्द परिणमन 
नहीं होता इसीलिए निमित्त कहा जाता है तथा उपादानकी परिणति उपादानमें 
ही होती है । प्रत्येक पदार्थकों स्वतन्त्र निरखना ही विवेक है । 
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यह तआआत्मा देहमें वस रहा है तो कया देहमें वस रहा है ? नहीं बस रहा 
है । कोई कहें कि झरीरसे इसे जँरा अलग तो कर दो, परन्तु तुम उसे श्रलग 
नहीं कर सकते । अतः आत्मा देहमें कस, तो जरूर रहा है, परन्तु अ्रसद्भूत 
व्यवहारनयकी अपेक्षासे वस रहा है, निश्चयनयसे आत्मा देहमें नहीं बस रहा 
है। भात्मा झात्मामें रहता है । कभी ऐसा नहीं हुआ कि ब्लात्मा आकाशमें न 
रहे | फिर भी आत्मा आात्मामें रहता है। निश्चयनयसे आत्मा शआ्राकाण ब्रव्यमें 
भी नही वसता है, देहमें तो वसेगा ही क्‍या ? प्रत्येक द्रव्य श्रपदी अखण्ड सत्ता 
वाला है। अतः भ्रात्मा श्रात्मामे रह रहा है । 

आत्माका प्रसर्पण देहमें है । इस आत्माको जैसा देह मिला कि बह उद्री 
बरीरमें फेलगया । जब यह आत्मा हाथीके थर्र रमें पहुंचता है, तो हाथीके 
आकार रूप परिणुत हो जाता है। श्रीर जब व्‌ पेड़से पहुं*ता है, पेड्रके पत्ती 
पत्तोमें, फूल-फूलमें परागमें, डालियोंमें प्रस्तुत ो जाता हैं ' इतना सव कुछ 
होते हुए भी यह देहमे वसता नही है। नि३ुचयसे आत्मा श्रात्म-स्वरूपमें है । 
किसी द्वव्यका प्रदेश, गुण, पर्याय दसुरे द्रव्यमें नही पहुंचता है | श्रात्मा यद्यपि 
देहमें वस रहा है, फिर भी परम समाधिके बिना आत्मा नजर नहीं आता है । 
देखो तो, लोग देहमे वसते हुए भी आत्माको नहीं ज्ञान पाते है । उसी आत्मा 
की यह चर्चा है कि आत्मामें रूप नहीं है, श्ात्मामें रस नहीं है । 

झात्मा गन्धरहित हैः--- 

अ्रव कहते हैं कि आत्मामें गन्ध भी नहीं है । झ्रात्माको इन्हीं छः; प्रकारोंसे 
अगन्ध सिद्ध किया जायेगा । 

श्रात्मा गन्ध गुण नहीं है, क्योंकि वह पुदुगल द्रव्यस्ते जुदा है। प्राणेन्द्रिय 
को कोई नहीं जानता है कि किस जगहसे यह प्राणी गन्ध ग्रहण करता है, कैसे 
करता है--यह पता नहीं चल पाता है। क्योंकि प्राणेन्द्रिय अऋव्यक्त है। आत्मा 
पुद्गल द्वव्यसे जुदा होनेसे ग्रन्थ ग्रुणवाला नहीं है, क्योंकि पुद्गल द्रव्यसे 

हर पुद्ग लका ग्रुण नहीं पहुंचता है । अ्रतः श्रीत्मा गंध भी नहीं है । 

जो मनुृप्य पंचेन्द्रियोंमें रत है, वह उनके विपयोगें तन्‍्मय हो जाता है । 

मनुष्यको कुछ सू घते समय अपना पता नहीं रहता है उन्हें दुर्गन्‍्ध आदिकी भी 


! 


खबर नही रहती है । इन्द्रियाँ पांच हैं । एक तो इन पांचों इन्द्रियों 'को नामकर्म 
ने मानों इतने भ्रच्छे क्रसे बनाई है कि उनको पहिचाननेमें देर नहीं लगती 
है श्रौर एकेन्द्रिय द्वेन्द्रिय श्रन्द्रिय श्रादिकी व्यवस्था शीक्र 'समभमें झा जाती है। 
' एकेन्द्रिय जीवके एक स्पर्शन इन्द्रिय है यह सारे दारीरमें है। द्वीन्द्रिय जीवके 
रपशेन व रसना ये दो इन्द्रिय हैं सो देखो गलेके ऊपर पहिले रसना (जिह्ठा) 
इन्द्रिय मिलती है। भीन्द्रिय जीवके स्पर्शन रसना व प्राण ये तीन इन्द्रिय हैं 
सो देखो रसनाके ऊपर ध्राण (नाक) इन्द्रिय मिलती है । चतुरिन्द्रिय जीवके 
स्पर्दान, रसना, प्राण व चक्षु ये चार इन्द्रिय होती हैं सो देखो प्राण (नाक) 
के ऊपर चक्षुरिन्द्रिय (आँख), मिलती है। पम्चेन्द्रिय जीवके स्पर्शन, रसना, 
प्राण, चक्षु व कर्ण (कान) ये पाँचों इन्द्रिय होती है सो देखो श्रांससे ऊपर 
कान होते हैं । श्रव जरा पद्चादानुपूर्वीसि देखो तो प्रायः उत्तरोत्तर झ्रासक्तिकी 
अधिकता मिलेगी जैसे--कानसे जो विपय होता है, उसके जाननेमें तेज 
आ्रासक्ति नहीं होती है जितनी चक्षुइन्द्रियके विपय देखनेमें श्रासक्ति होती है । 
“कोई आँखका मनोरम विपय देख रहो, यदि कोई तुम्हें श्रावाज लगाये तो जल्दी 
सुनाई नहीं देता है, देखनेसे जल्दी उपयोग नहीं हटता है। देखनेकी श्रपेक्षा 
सू'घनेका विपय श्रधिक आसक्तिजनक है। नाकके प्िपयकी श्रपेक्षा रसने- 
<िद्रियका विपय श्रधिक भ्रासक्ति पैदा करता है। स्वादिष्ट पदार्थोक्रे चसनेमें 
विकल्प भी अ्रधिक होते हैँ । नाना प्रकारके भ्रनाचार झौर भगड़े इस जीभके 
स्थादके लिये ही होते हैं। रसनेन्द्रियकी श्रपेक्षा स्पर्शन इन्द्रियके विषयोंमें 
अधिक श्रासक्ति होती है। यद्यपि व्यभिचार सुननेका, देखनेका, सूधनेका, 
चखनेका भ्ौर छूनेका सभी विपयरतिका नाम है; मेथुनको भी व्यभिचार कहते 
हैं, सब इन्द्रियोंक विषयोंका नाम व्यभिचार है, परन्तु मंथुनके श्रर्थमें व्यभि- 
चार शब्द रूढ़ होगया है । वयोंकि सब इन्द्रियोंके विपयोंसे श्रधिक श्रासक्ति 
स्पर्शनेन्द्रियकी है । 


४ इन इन्द्रियोंके बनमेका क्रम कितनी वातोंको साबित करता। ये सब 
इम्द्रियां निमित्त नैमित्तिक भावसे वन जाती हैं, इन्हें कोई बनाता नहीं है । जो 


दृ८घध ] समयसार प्रवचन तृतीय पुसतक 


पदार्थ बना-परिणमा उसकी विधिका नाम प्रकृति है। निमित्त पाकर स्वयं - 
परिणाम जानेका नाम प्रकृति है । ऐसा निर्मित्त पाकर ऐसा होता ही है, इसी 
कानाम प्रकृति है। , 


प्राण (नासिका) पुदुगल द्रव्य है। उनका स्वामी शआात्मा नहीं है। अश्रतः 
श्रात्मा ध्राणेन्द्रिके द्वारा जानता नहीं है। ज्ञानका साधन ज्ञान ही है। 
निमित्तके द्वारा उपादान' परिणमता नहीं है। जैसे श्रापने एक वीरकी फोट्ट 
देखी, उस फोटोको देखकर श्रापमें कुछ बात सी श्राई। आत्माके श्रभिप्रायके 
कारण वीरताका भाव श्राया । वीरत्वका भाव उत्पन्न होनेमें फोटो निमित्त है 
किन्तु भाव पुरुषका है कर्म प्रकृतिके उदयमे श्रात्मामें क्रोध होता है| क्रोध 

कृतिनामक कमंकी प्रकृतिने क्रोध उत्पन्न नट्रो किया | यहां वह वात जरूर है 

कि क्रोध प्रकृतिके विना श्रात्मा क्रोध नहीं कर सकता है । 

प्रत्येक पदार्थ अपने द्रव्य गुण पर्यायमें परिणमता है। निमित्त न हो तो 
विभाव कार्य नहों बन सकता है। परन्तु उपादानमें कार्य उपादानके परिणमन 
से ही होता है । यह प्राणन्द्रिय पुदूगल द्वव्यके निमित्तसे ही है । यह ध्रारोन्द्रिय 
रूप रस गंघ स्पर्श रूप ही परिणम रही है। श्रौर कुछ नहीं कर रही है । 

व्या पिता लड़केको पालता है ? नही पालता है । पिताको पुत्रसे राग 
थां, स्तेह था उसने राग और स्नेह भावकों खूब किया; रागभावके करने 
में जो कुछ होगया, सोहो गया परन्तु पिताने उसे पाला नहीं है, कोई द्रव्य किसी 
द्रव्यका कुछ करता ही नहीं है । जैसे हम तुम्हें समझा रहे हैं ऐसा कोई देखे 
परन्तु तुम्हें हम नहीं समभा रहें हैं, तुम स्वयं समझ रहे हो । अपने सुनानेके 
रागको समिटानेके लिये हम भपने दुखको मिटा रहे हैं । 


यह मनुष्य भव कोई मामूली तपस्थासे ही नहीं मिल गया है। इस 
मनुष्य भवको पानेके लिये इसका पूर्व जन्ममें विशेष पुरुपार्थ हुआ होगा । 
भैया ! इस चेतन्य पौरुष के जाने बिना आरात्मा कैसी-कैसी विपत्तिमें फंसा । 
पेड़में तो देखो श्रात्माको कितने प्रदेशोमें जाना पड़ा जलको ही देख लो, 
बिना छुना पानी खींचा और श्रागपर डाल दिया गया । वहां क्‍या श्रागपर 
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फोई बचा सकता है | बयया दस जलके जीव हम ने ये, पर आज किस स्थिति 
में हैं पांच इन्द्रियाँ मि 7 हैं, चुन सकते हैं, देस सकते है, बोल सकते हैं। बड़े २ 
प्राचायों ने कठिन परिश्रम करके ग्रन्व बनाए, वे सब तुम्हारे-हमारे लिए ही 
हैं परन्तु इस पुृज्यको कीमत हमारे समकऋमें कुछ नहीं है । इतना सौभाग्य 
ननुष्प“वननेनें है । तुम्हारे पुण्क्षा उदय है। इस मनुप्य भवकों पाकर वह 
वह काम करना चाहिए, जो अगले नवमें दो काम दे । भन्य वैभव तो यहीं रह 

जावगा मगर जो ज्ञान प्राप्त हुआ है, वह एकदम सोजाने वाला नहीं है । ज्ञान 
मरनेपर भी साथ जायेगा जो हमारी वाग्यता है, वह बनी रहेगी । यदि ज्ञान 
प्राप्त करनेनें सब कुछ भी गवा दिया जाये, समक्ो तुमने कुछ नहीं खोया । हम 
लाभ में ही रहेंगे, हानि कुछ भी नहीं हुई । इतने सुन्दर मनुष्य भवकों पाकर 
ज्ञान वृद्धिमें नहीं लगाया तो मनुप्य भवमें जन्म लेना निरवंक है। यहाँ पर- 
कतू त्वका भाव न लावो जिसके कम पृण्यक्ता उदय है, उसको अधिक पुण्पशालियों 
की नौकरी करनी पड़ती है । दुस्तरोंके पुण्यका उदय है, यदि हम काम न करेंगे 
तो उनका पुण्य फलेगा कंसे ? परकत्‌ त्ववुद्धिका फल है कि परकी नौकरीकरो। 
ग्रात्माकी नलाई निशिकल्प ज्ञानमें हमें ग्रपनी निविकल्प समाधि वनानी है, ऐसी 
वात मनमें तो झानी चाहिए । बहू शरीर जिसे श्रात्मा मानकर सव कुछ कर रहे 
हो, वह अपने - विल्कुल भिन्‍न है । यह शरीर एक दिन जला दिया जाना है | 
यह शरीर इतना शशुचि है उसी शरीरको आत्मा मानकर वेसुथ हो रहे हो, 
उत्त शरीरका स्वामी बात्मा नहीं है । 

आत्मा श्रा्ेन्द्रियके द्वारा जानता नहों है, ध्राण इन्द्रिय तो गन्धके ग्रहणमें 
निमित्त मात्र है अत: आत्मा गन्वरहित है । 

झ्रात्मा मन्धरहित है । आत्मा द्रव्येन्द्रिय, ध्राणेन्द्रियके द्वारा गंध जानता है, 
प्रतः आत्मा गंधवाला है, इसका रूण्डन तो कर दिया, परन्तु श्रात्मा भावेन्द्रिय 
के द्वारा तो बन्ध जानता है। वर्तमान जो ज्ञान है, वही भावेन्द्रिय है, उस 
शञानके द्वारा तो आत्मा गन्ध जानता है भ्रतः श्रात्मा गन्धवान है । इसका उत्तर 
यह है कि भावेन्द्रिय होती है क्षायोपश्ममिकनाव, अतः स्वभाॉवत: भावेच्दिय 
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के द्वारा आत्म। गन्ध ग्रहण नहीं करता है । 
प्रदन:--आत्मा गव्ध ग्रहण तो करता है, अतः इसका गन्घसे /सम्वन्ध 
है, यह माननेमें आपको क्या श्रापत्ति है ? उत्तर:--यह आत्मा केवल गन्धको 
ही तो नहीं जानता है, सभी पदार्थोका ज्ञान करता है । जब आत्माका स्वभाव... 
सम्पूर्ण विव्वको जाननेका है, तव फिर तो सम्पूर्ण विश्वको श्ात्मा समझ 
लेना चांहये । गन्धका जे ज्ञान हुआ, श्रात्मा उसमें तो परिणत है। फिर भी 
क्योंकि ज्ञेय ज्ञायकका तादात्म्य नहीं हो सकता है अ्रतः झ्रात्माको गन्धवाला 
नहीं कह सकते हैं । 
मु झात्मा स्पश रहित है । 
अव जिस प्रकार भन्धके वारेमें कहा उसी प्रकार स्पशेके बारेमें कहते हैं । 
आत्मा अव्यक्त है। स्परशेनेन्द्रिके विपषयमें ही व्यक्तकी वात श्राती हैं 
क्योंकि स्पदनेन्द्रिय ही व्यक्त है। जैसे इसी श्रांदकों लो जो दोखता है, हाथसे 
छूने में आता है, वह स्पर्शनेन्द्रिय है। उसमें जो देखनेका ग्रुण है, वह चक्षु 
इन्द्रियका विषय है। यह जीभ जो दिखाई दे रही है, उसके छूनेसे ठण्डे, 
गर्म, कड़े नर्मका ज्ञान होता है। छूनेका विषय स्पर्शनेन्द्रियका विपय है। 
जीभमें फिर रसनेन्द्रियत्व कहाँ रहा जो जीभ दिखाई दे रही है, वह स्पशेनेन्द्रिय 
है | इसीमें स्वाद लेनेकी जो परिणति है, वही रसना ई-द्रय है स्पर्शन इच्धियको 
व्यक्त इन्द्रिय भाना है । रसना झ्मादि इन्द्रियां दिखाई नहीं देती हैं, श्रतः वे सब 
इन्द्रियाँ अ्रव्यक्त हैं। हम कानसे कहांसे सुनते हैँ ? जो पर्दा है, उसको 
छूनेसे भी कुछ न कुछ ज्ञान होता है, श्रतः वह कानका पर्दा भी स्पर्शनेन्द्रिय 
है । जिससे ठण्डे गर्मका ज्ञान हो, वह स्पर्शन इन्द्रिय है। जो स्पर्शेसे बोध 
हुआ, वह तो स्पर्शन इन्द्रिय है। यह हमारी श्राँख, जो दिखाई दे रही है, उसके 
छूनेसे ठण्डा नर्म, गर्मका ज्ञान होता है, अ्रतः यह श्रांख भी स्पर्शन 
इन्द्रिय है। सर्वत्र चारों इन्द्रियोंमें स्पर्शन इन्द्रिय भी हैं, फिर भी उनसे भिन्‍न 
भिन्‍न विषयका ज्ञान हो जाता है। प्रतिनियत विषयका ज्ञान मात्र करने वाली 


चारों इन्द्रियाँ श्व्यक्त हैं । 
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ज्ञानीजन कहते है कि आरात्मामें स्पर्श गुण नहों है क्योंकि आत्मा पुद्गल 
द्रव्यसे भिन्‍न है । श्रतः आत्मामें स्पर्श भुरा नहों है। एक तो ग्रात्मा स्पर्श गुण- 
बाला नहीं है दूसरे श्ात्मा स्वयं स्पर्श गुण भी नहीं है, वयोंकि भ्रात्मा पुद्गलके 
गुणोसे न्‍यारा है। पुद्गलके गुण रूप, रस, गन्ध स्पशे हैं उनसे आत्मा 
श्रत्यन्त न्यारा है, भ्रतः आझ्ात्मामें स्पर्श नहीं है। एक पदार्थका दुसरे पदार्थमें 
श्रत्यन्ताभाव है । 

जिसे श्राप किरणों कहते है, वे क्या हैं ? सूर्य है ? नहीं । सूर्य तो इतना 
ही प्रकाशमान है जितना सूर्य प्रदेश है। सूर्यको निरमित्त पाकर वे पास के स्कंघ 
प्रकाशपरिणत हो जाते हैं। वे प्रकाशपरिणत स्कन्‍्ध सूक्ष्म श्र स्थूल हैं । 
जब उन स्कन्धोंको देखते हैं, उन्हीं को किरणें कह देते हैं। सूर्यके प्रकाशकी 
वे प्रकाशपरिणत किरणों गवाक्ष जालसे दिखाई पड़ती हैं। प्रकाशपरिणत जो 
स्वन्ध हैं, उन्हींका नाम लहर है। उन्हींको किरणों कहते हैं । 

किसी भी द्रव्यका ग़ुरा पर्याय प्रदेश द्रव्यसे वाहर नहीं पहुंचता है । जहां 
जो आ्रापफो चीज दिखाई देती है, वह वहीं की चीज है। एक वस्तुका बयां 
स्वरूप है ? वस्तु का वस्तुत्व कया है ! इसको यथार्थतः समझो तो पदार्थोकी 
स्वतन्त्रता समभमें. श्राजावेबी । यह सब निमित्त नैमितिक भावका ही' व्यवहार 
चल रहा है भात्मा स्पश्ण गुण वाला नहीं है क्योंकि पुदुगल द्रव्यसे वह भिन्न है 
कहते है भात्मा स्वयं स्पर्श ग्रुणा भी नहीं हैं। तो न होझ्ो, किन्तु आत्मा 
द्रब्येन्द्रियके द्वारा स्पर्शन करता है, अतः श्रात्मा स्पर्श गुण वाला मानलों । 
उत्तर--नहीं, क्योंकि ग्रात्मा द्रव्येन्द्रिका स्वामी ही नहीं ८ अतः द्रव्येन्द्रियका 
भ्रौर झ्ात्माका कोई सम्बन्ध नही है । ज॑से दर्पण है। दर्पणके सामने जो 
भी चीज श्रायेगी. वह उसमे प्रतिविम्बितहों ही जायेगी | यदि निर्मित्त हुठ जाये 
तो उसका प्रतिविम्ब भी दर्पणमें नहीं पड़ेगा । ऐस। निमित्त नैमित्तिक भाव हो 
तथापि दर्पणमें जो विम्ब है बह दर्पणकी परिणति हैं उसमें उसके निभित्तका 
कोई श्रश नहीं गया । श्रव जिज्ञासु पूछता है कि द्रव्येन्द्रियके द्वारा श्रात्मा स्पर्श 


७२ ] समयसार प्रवचन पुस्तक 


नहीं करता है चलो, यह मान लिया, परन्तु भावेन्द्रिके द्वारा तो आत्मा 
स्पर्श ग्रहण करता है ? उत्तर हैं कि भावेन्द्रिय क्षायोंपश्मभिक पदार्थ है, श्रतः 
झग्रात्मा स्वभावतः भावेन्द्रियके द्वारा स्पर्श गुणकों नहीं जानता है । । 
शंका :-- किसी भी तरह जानो आत्मा स्पर्श गुणकों जानता तो है ? अतः 
झात्मा स्पर्श वाला होना चाहिये । समाधान:--कहते हैं कि आत्मा तो विश्वकों 
जानता है विध्वको जाननेसे आत्मा विश्व वाला हो जाना चाहिये ? अतः आत्मा 
स्पर्दाज्ञान तो करता है, परन्तु स्पर्श गुणवाला नहीं है। पुनः जिन्नासु पूछता है 
कि आत्या स्पर्वाज्ञानमें परिणत है, उससे आत्मा तन्मय है अतः स्पशंदाला आत्मा 
मान लिया जाता चाहिए | उत्तर स्प ज्ञेय पदार्थ है, ज्ञायक आत्मा है । तथा 
जय ज्ञायक पदार्थ कभी तन्मय नहीं हो सकता है। अत: आत्मा अस्परश् है, 
प्रव्यक्त है । इस प्रकार आत्माकों भ्ररस श्ररुष , श्रगन्ध, श्रस्पर्श सिद्ध किया गया 
है। ज्ञेय और इन्द्रियोंके सम्बन्धमें सर्वत्र निभित्त नैमित्तिक भाव है| निमित्त 
मेमित्तकका इतना सम्बन्ध होता है कि पदार्थमें उसीके अनुसार परिणति हो 
जाती है ऐसा होनेपर भी प्रत्येक पदार्थ स्वतन्त्र ही है, स्वत्तन्च होकर ही 
परिणतते हैं । 

. आत्माके लक्षण में भ्रभी यह वताया गया था कि उसमें रूपादि पुदूगलके . 
चार गुण नहीं हैं । जिस श्रात्मामें ये चारों गुण भ्ौर उनके परिणमनर नहीं है, 
उस सामान्य दर्शानज्ञानमय भ्रात्माकों समयसारमें शुद्ध भ्रात्मा कहा है । 

यह अध्यात्म ज्ञान कलेचा (पायेय) के समान है जिसकी दृष्टि करनेसे 
धर्म होता है, वह समभमें भ्रा जाये तो जहां भी होओ, तनिक इष्टि दो और 
धर्मवा पल प्राप्त कर लो । ऐसी शुद्ध ऋत्माका इस समयसारमें व्संन है वह 
शुद्ध आत्मत्त्व प्रत्येक जीवमें है। पर्याय अशुद्ध है । जिस कालमें जो पर्याय है, 
वहाँ भी इष्टिकी महिमासे शुद्ध प्रात्मतत्त्म को यह जीव देख ही लेता है । वेखो 
भैया ! अ्शुद्धकी इष्ट्सि शुद्धि प्राप्त होती नहीं भर पर शुद्धकी इष्टिसे भी 
शुद्धि नहीं होती । इस निज शुद्ध स्वभावकी इष्टिसे शुद्धि होती है । ह 
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वह शुद्ध श्रात्मतत््व कैसा है, सो वतलाते हैं | यह भगुली जैसे टेढी 
सीधी झ्रादि रूप १० तरहसे परिणम गई, किन्तु वह एक श्र'गुली सभी रूपों 
में विद्यमान है। वहीं एक जिस ज्ञानके धारा तुम जान रहे हो, वह जानी 
हुई भ्र गुली शुद्ध कहलाती है । दक्शों तरहकी अंगुली बनी, उसमें जो एक 
रहे, उसे शुद्ध कहते हैं जो न टेड़ी है और न सीधी ही है । 

शुद्ध आत्मतत््वका जब वर्णन करेगे तो वह न नारकी है, त मनुष्य है, न 
देव हैं श्रौर न तियंज्च ही है श्रादि किन्तु स्व परद्रव्य व परभावोसे विविक्त 
निजचेतनमय श्रात्मा है। जितनी भी पर्याय है। वह शुद्ध श्रात्मा वह नहीं है 
ऐसा शुद्ध आत्मतत्त्व हैं। जीव न मुक्त है । न संसारी है। कह रहे हैं उसी 
चैतन्य तत्त्व को जो न॒र्वा राग्मा है, न श्रन्तरात्मा है और न ही परमात्मा है 
यद्यपि वह क्रमशः सभो पर्यायोमें रहता है । फिर भी वह इन सभी पर्यायोसे 
भिन्न है अत एव शुद्ध है । 

जो लोग पाप करनेमें धर्म मानते हैं, उनकी वात भी भ्रपेक्षासे ठीक है । 
जनशास्त्रोंमें बतलाया गया है कि मिथ्यात्वके त॑.न्र उदयमें"जीव॒को उल्टी उल्टी 
बात सूका करती है । मिथ्यात्वमें उल्टा ही [दखाई देता है । 

प्रात्मा न चिष्य है न गुरु है, न उत्तम है, न नीच है, न मनुष्य है न देव हैं 
न नारकी है और न तियंज्च ही है- ऐसे शुद्ध भ्रात्मतत्त्वको योगी जानता है। 
परिणमनर्म शुद्ध आत्मतत्त्व नही है । एक शुद्ध भ्रात्मतत्त्व चउतन्यमात्र है। 

भ्रांत्मा न पण्डित है, न मूर्ख है, भ्रात्मा केदलज्ञानी नहीं है, मतिज्ञानी नहीं 
हैं। वह तो शुद्ध चैतन्य तत्त्व है। शुद्ध भ्रर्त वह है जो किसी श्राक़ार या 
पर्याय में बद्ध नदों है | पर्याय, श्रपेक्षा, भेद, अरुण इनका नाम ही भ्रशुद्धताको 
लिये हुए है । शुद्ध अग्तिका कोई आकार नहीं है। शुद्ध श्रग्मिके सही अ्र्थमें 
कोई श्रपेक्षा न लगाओं, वही शुद्ध श्रग्नि है। सीधी अर गुली शुद्ध श्रगुली नहीं 
है टेढी, सोधी, निरछी श्रादि समस्त पर्यायों रहने वाली एक श्रगूली * 
शुद्ध भ्ंगुली है। इसी प्रकार नरक तियंडच मनुंप्य, देव सिद्ध पर्याय. आयें 
नो आत्मा है, वह. तो जाननेमें, प्रायेग्रा, परन्तु उन सब पर्यायोंमें से किसी 
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भी पर्यायमें न रहने वाला आत्मा न मिलेगा द्रव्यका भी कोई निज स्वरूप 
है। द्वव्यके लक्षणमें पर्याय नही है । 

सनुष्य वह है। जो बूढ़ा भी है, जवांन भी हैं, बालक भी है -उप्भी, 
अवस्थाओंमें जाकर भी उन पर्यायरूप नहीं है । वह श्रांखोंस बिखाई नहीं देता 
है, उसे कहते हैं शुद्ध मनुप्य । उस शुद्ध तत्वपर उपयोग जानेसे संसारके 
समस्त विकल्प मिट जाते हैं । यदि वह अनुभवमें आ जाये तो कहना ही क्‍या 
वह शुद्ध श्रात्मतत्त्त जो न मनुष्य है, न देव है, सब अ्रवस्थाओंमें जाकर भी 
किसी एक अवस्थालूप वनकर नही रहता है । 

द्रव्यकी शक्ति अनादि अ्रनंत है । रूपादिका नाश नहीं हो सकता है। रूप 
सदा रहता है | परन्तु उसमें परिणमन होता रहता है) आप दाक्तिका स्वरूप 
सोच रहे हैं तो विकल्पमें पर्याय नहीं रहना चाहिए | ध्र्‌वपर इष्टि डालोगे 
तो ध्रूव बनोगे और यदि अश्नृवपर इष्टि डाल्नोंगे तो श्रश्नूव बनोगे। 
यदि यह श्रद्धा करो कि हम सामान्य आत्मा है तो श्रापके समस्त विकल्प 
छूट जायेगे । जिनमें यह विश्वास वन गया है कि मैं उत्तका पिता हूँ उसको _ 
वच्चोंकी रक्षा करनी ही पड़ेगी। जिन्हें यह विश्वास है कि मैं श्रमुक हूं, उसको 
अनुसार उसे भ्रपना काम करना पड़ता है। त्यागियोंको जल्दी गुस्सा इस लिये 
आता है कि उन्हें विश्वास बना रहता है कि मैं त्यागी हूँ, इतनी पौजीशनका 
हैं, किन्तु सम्मान इतना मिलता नहीं । इस पर्यायवुद्धिके कारण गुस्सा आता 
है। पर्यायवुद्धि होनेके कारण पर्यायके मुताबिक काम करना ही पड़ता है । 
यदि काम उप्तके अनुसार न हो तो युस्सा श्रा जाता है। सुवहका समय है सब 
घूमने जा रहें है। एक सेठ जी भी घुमनेके लिए निकले। सामनेसे एक 
किसान सेठजी को विना नमस्कार किये निकल जाता है। यह देखकर स्लेठ जी 
को गुस्सा आ जाता है कपाय उत्पन्न होनेका मूल कारण परय्यायमें अ्रहंकार 
बुद्धि है संसारमें सर्वत्र वन्त पर्यायवुद्धिका आदर हो रहा है। संसारके समस्त 
भागड़े, नटखट यह पर्याय बुद्धि ही कराती है। सर्व पापोंमें महातु पाप पर्याय- 
बुद्धि ही हैं, क्योंकि पर्यायबुद्धिमें प्रगतिका श्रवसर ही नहीं मिल पाता । 

जिस.पर्यायकी इष्टि करनेपर इतने एवं लगते है। उस पर्यायको भुलाने 
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पर घुद्ध श्रात्मतत्त्वके दर्शन होते हैं। देखनेवालोंकी विश्ेपता है, देख सके 
तो देखले, न देख सके तो न देख पाव । वास्तवमें देखा जाये तो शुद्ध चैतन्य 
स्वमाव ही धर्म है। इसका उपयोग बने रहना ही धर्म है, शील है और तप हैं । 
... जिस जीवकों इतनी लगन हो गईं कि मैं उस छुद्ध आत्मतत्त्वकी निगाह 
प कमी भी अलग न होऊ , मेरा श्रधिक समय इसी शुद्ध श्रात्म तत्त्वकी निगाह 
में लगे तो संसारके संग्रह भपने श्राप छूटते जाते हैं। शुद्ध तत्त्वकी सिद्धिके 
लिए साधुका वेश अपने श्राप हो जायेगा । श्राप देखते हैं कि जिनकी इतनी 
ऊंची वृति हैं, ऐसा महात्मा भोजनके लिए घर श्रग्ये तो कितने लोग श्राहार 
न करायेंगे, कितने लोग उनको भक्ति वैयावृत्ति नही करे गे । भक्ति करना माने 
प्रतिग्रह । मुनि श्रादिके प्रति समय शुद्ध श्रात्मतत््वकी इष्टि बनी रहती है । 
मुनि श्रादिकी ये तपस्यायें शुद्ध आ्रात्मतत्त्वकी इष्टिके लिए है। ये तपस्यायें 
उददृण्डके लिए दण्ड देना है ऐसा उनका विचार है ताकि हमारी शुद्ध श्रात्मतत्त्व 
की इष्टि बनी रहे। धर्मका लक्षण शुद्ध श्रात्मतत्त्वकी दृष्टि है। भगवान 
की ,क्ति तो योगीका ध्येय द्वी नहीं हैं । योगीका ध्येय शुद्ध तत्त्वकी इष्टि करना 
मात्र हैं। शुद्ध तत्त्वकी इष्ठिमें जो २ वाधांए होती है, वह उनसे छुटकारा 
पानेके लिए भगवानकी भक्ति करता हैं । शुद्ध तत्त्वकी इष्टिमें जब वांघा भ्राती 
है उसको दूर करनेका उपाय स्वाघ्याय है, अध्ययन है, भक्त है, पूजा है, 
तपस्या है । भगवानकी भक्तिके लिए वह मुनि नहीं वना है, वह मुनि वता निज 
रामकी उपासनाके लिए | रमन्‍्ते योगिनों यस्मिनु इति राम: अर्थात्‌ आत्मा । 
शुद्ध तत्त्व न रोगी है, न गरीब है, न घनी है व मनुष्य है न देव है न नारकी है 
न तिर्यच है । चैतन्य मातन्रमें शुद्ध तत्त्व वसता है | शुद्ध तत्त्व अनुभवकी चीज 
है। मिश्रीका श्रनुभव प्रनुभवसे ही होता है। तुम जितनी वात वोलोगे वह शुद्ध 
तत्त्व नही हैं। खालिस श्रात्माका नाम शुद्ध श्रात्मा है। शुद्ध श्रात्माका वर्णन 
किया गया, इसमें न रूप है, न स्पर्श हैं, न गघ है, न रस है और दब्द है । 
जीवका लक्षण चेतन्य हैः-- 
आ्ात्म-प्रकरण चल रहा है कि जीव कैसा है ? जीव वह कहलाता है कि 
जिसमें जानने-देखनेकी ताकत हो। आत्मामें ही जानने-देखनेकी ताकत 
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है। शरीरमें जानने देखनेकी दाक्ति नहीं हैं श्रटः आ्रात्मा शरीरसे अलग है। 
जीव जो करता है वह उसका कमे है। उसीके श्रनुसार यह फल भोगता है। 
, जीवका लक्षण चैतन्य है। चैतन्यका काम है, जानना-देखना | चैतन्य 

स्वभावकी श्रपेक्षा सब जीव समान हैं | जीबके कर्म और कपायका पर्दा लगा 
है । सव कहते हैं कि किसी तरह यह पर्दा हटे, परन्तु हटता नहीं है । 

जीव दो प्रकारके होते हैं:-- (१) कर्म सहित (संत्तारी) और (२) जिनके 
कर्म छूट गये हैं (मृक्त)। कर्मसहित जीव संसारी कहलाते हैं भौर कर्म 
से छूटे हुए जीव मुक्त कहलाते है। जिलहें कमसि छूटनेकी इच्छा है, उन्हें 
प्रथम, कर्मसे छूटे हुए सिद्ध भगवानकी और अरहन्त भगवावुकी भक्ति 
करनी चाहिये । जिस तरह भगवात्र्‌ सिद्धने परिग्रह छोड़ा, उसी प्रकार भगवान 
की भक्ति करनेसे परिग्रह छोड़नेका रास्ता मिलता है । 

मुक्त जीव सिद्ध हैं। मुक्त जीव सब एक किम्मके हैं | जैसे खालिस दूध 
सब एक तरहका होता है, परन्तु जिसमें पानी मिला है, वह तो कई प्रकारका 
हो सकता है---एक छटांक पानी वाला, आ्राधा पानी वाला आदि । दूधममें जिस 
दूधके अलावा कोई चीज नहीं है, वह खालिस दूध कहलाता है। वह तो एक- 
ही तरहका है। इसी प्रकार जो जीव करमसे मुक्त हैं, वे सब नाना भदवाले हैं । 

जो जीव कमंसहित हैं वे दो प्रकारके हैं:--भ्रस श्रौर स्थावर। जिनके 
केवल एक स्पर्शन इन्द्रिय है, वे स्थावर जीव हैं, ये जीव एकेन्द्रिय जीव 
कहलाते हैं। जिनके रसना, धारण, चक्षु और श्रोत्र इन्द्रिय होती है | वे संब 
श्रस जीव है। ये क्रमश: द्वीन्द्रिय तीन इन्द्रियं, चतुरिन्द्रिय और पंचेन्द्रिय जीव 
हैं । जिनके केवल एक ही इन्द्रिय है, ऐसे स्थावर जीवों के " भेद हैं:--पृथ्वी- 
कायिक, वायुकायिक, जलकायिक अग्निकांयिक और वनस्पतिकायिक जीव । 

इनमेंसे पनस्पतिकायिक जीव दो तरहके होते हैं:--साधारण वनस्पति- 
कायिक और प्रत्येक बंनस्पतिकायिक जीव । साधारण वनस्पत्तिकायिक जीव 
निगोदिया जीवोंको कहते हैं। हरी वनस्पति फूल, फल, पत्ते आ्रादिको 
प्रत्येक वनस्पति जीव कहते हैं। प्रत्येक वनस्पतिकायिक जीवोंमें एक शरीर 
का स्वामों एक ही है। और सांधारण वनस्पतिकायिक जीवोंमें एक शरीरके 
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शमी श्रनन्तानन्त निगोदिया जीव हैं। साधारण वनस्पति: अ्राँखोंसे दिखाई 
हों देती है । प्रत्येक वनस्पति आ्रांखोंसे दिखाई देती है । ' 

,.. वहुतसे लोग आलु-प्याज आ्रादिको साधारण वनस्पति कहते हैं। परन्तु 
प्ाधारण वनस्पति तो दिखाई नहीं देती है, प्रत्येक वनस्पति दिखनेमें श्रात्री है, . 
प्रतः श्रातू श्रादि साधारण वनस्पतिकाय नहीं है । 


प्रत्येक वनस्पतिके दो भेद हैं:--(१) साधारण सहित प्रत्येक औरः 
साधारण रहित प्रत्येक वनस्पति । साधारण सहित प्रत्येकमें श्रनन्‍्त नियोदिया 
जीव रहते हैं, भ्रतः इसे सप्रतिष्ठित प्रत्येक कहते हैं, पालककी भाजी, ग्रालु,- 
रतालू, श्ररवी आदि ऐसी ही वनस्पतियां हैं । जिनके मोटे पत्ते होते हैं - उनमें 
अनन्त निगोदिया जीव रहते हैं । श्रप्रष्ठित प्रत्येकमें ग्रनन्‍्त निमोदिया /,जीवः 
नहीं रहते हैं। फिर भी इसमें श्रसंख्यात प्रत्येक है। इन्हें श्रप्रतिष्ठित प्रत्येक: 
कहते है। इसमें भिण्डी , लोकी , सम , से गरे, भ्रादि है। अ्रसंख्यात॒ प्रत्येक+ 
होनेके कारण इन्हें लोग श्रष्टमी चौदसको नहों खाते हैं ? 

५... श्रव तरस जीवोंको कहते हैं। जिसके दो इन्द्रिय तीम इन्द्रिय, चार-इन्द्रिय 
व पांच इन्द्रिय होती है, उन्हें च्स कहते हैं । जिन जीवोंके दो इन्द्रियां- होती 
हैं, ध्राण नहीं होती हैं उन्हें दीन्द्रिय तरस कहते हैं। जिनके प्राण इच्धिय तो 
होती है, परन्तु चक्षु नहीं होती, उन्हें त्रीन्द्रिय त्रेस कहते हैं। जिन्क्रे चक्षु 
इन्द्रिय होती है, कर्ण नहीं होती उन्हें चतुरिन्द्रिय तरस कहते हैं और जिवके 
कर्ण न्द्रिय भी होती है, उन्हें पंचेन्द्रिय त्रत कहते हैं । 

पंचेन्द्रिय दो प्रकारके जीव होते हैं एक मन वाले जो हिताहितका विवेक 
रखते हों, उन्हें संज्ञीपंचेल्द्रिय जीव कहते हैं, श्रौर दूसरे जिनके,मन नहीं होता 

,भ्ौर शिक्षा उपदेश भी ग्रहण-न॒कर सकें, उन्हें अ्रसंत्री पंचेन्द्रिय कहते हैं। 
श्रसंज्ञी जीव तिर्यच गतिमें ही होते हैं। यदि जीवके साथ कर्म न लगा हो तो 
सब हो जीव एकसे हो जायेंगे। किसीको क्रोध आता, खोटे भाव उत्पन्न हते 

_ यह सब कर्मके उदयके निमित्त कारणसे ही होता है। अत्तः सर्वप्रथम कर्मो 
का क्षय करना चाहिए किन्तु कर्मोका क्षय कर्मइणष्टिसे नहीं होता । यह मनुष्य 

“भव कर्मोका क्षय करनेके लिए ही प्राप्त हुआ हैं । स्वभावइष्टि-साधक भक्ति 
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पूजा, धर्म स्वाध्याय-ये सब कर्मक्षय करनेके लिये ही प्राप्त हुए हैं । सर्वे कर्मोका 
क्षय हो जायें तो शुद्ध चैवन्‍्य भाव प्रकट होता है। धनसे भी वड़ी चीज घर्म' 
है। घ॒र्मको सम्बंध आत्मासे है, धनसे भ्रात्मा का सम्बंध नहीं हैं । की 

, ईष्टिसे धर्म करना श्रेष्ट है। वाह्म चीजें; जो भी मिलती हैं, वे हितकर चीजें 

नहीं हैं । परन्तु लोग वाह्य पदार्थोकी ही इज्जत करते हैं । हुं 
ये जगतके नाना तरहके जीव हैं। इनकों देखकर अनुभव करना चाहिए 
कि धर्म न करनेसे यह कीड़ा हुआ है, मकौड़ा हुआ है। घनसे भी बड़ी चीज 
धर्म है। जीवके नाना भेद देखो तो तुम्हारेमें ऐसी तकंणा उत्पन होगी कि धर्म 
न करनेसे ही ऐसी गति होती है ।कोढीको देखकर यह विचारो कि घर्मं न 
करनेसे ये कोढ़ी हुए। इसी हेतु मनमें उन्तके प्रति दया झाती है। दया इस 
लिए आती है कि कभी ऐसे हम न हो जायें। अतएवं हम लोगोंको दुखियों 
की रक्षा करनी पड़ती है। घर्म न करनेसे ही थे संसारकी सारी बातें होती 
हैं। जीवकी सभी श्रवस्थाओंमें सदा चैतन्य स्वभाव रहता है। उस एक चैतन्य 
स्वभावकी इष्टि हो जावे कि मैं एक चैतन्य सबसे न्‍्यारा हूँ, ज्ञानमात्र हूँ, में 

शरात्मामें ही हूं इस प्रकार जितनी भी आत्माकी इप्टि आबे उतना ही धर्म हैं।- 
धर्म यही है कि चैतन्य स्वभावकी इष्टि होवे। दुखियोंकों देखकर चैतन्य 
स्वभावकी "इष्टि लगा लेनी चाहिए। धर्मंसेवनके लिए ज्ञान बढ़ाना चाहिये । 
भगवानके स्वरूप निहारनेमें भी धर्म है । सामायिकर्मे श्रपना स्वभाव विचारों । 
पूजामें भगवानकी श्र निजस्वभावकी भक्ति की जाती है। भ्रतः पूजा श्रौर 


भत्तिसे भी घर्म होता है। भैया भगवानकी भक्ति भ्ौर श्रात्माका ध्यान करके 
अधिकसे अ्रधिक विशुद्ध लाभ लो । 


विभकत निज एकत्वको जाने विना हर्गान्‍्त मार्ग ने मिलेगा;-- 
चहुत -कुछ जानकर भी जिस एकके जाने विना आत्माके बलेश नहीं 
सिटते, उस एकके स्वरूपका यहाँ वर्णन है । हैं 
' जगतमें दुःख श्रनन्त है, जो पदार्थ अपने नहीं ये न होंगे, उनके सम्बन्धर्में 
धारणा वनाना कि ये भेरे हे । सं दुःखोंकी मुल यह धारणा हैं। दुःखकों 
हूर करनेके लिए इस घारणाको बहुत कोशिश करके मिटाना चाहिए। जगत | 
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के पदार्थ मेरे से भिंन्न है, मगर भीतरसे विश्वास नहीं होता कि ये पदार्थ मेरे 
नहीं है। अन्तरमें यदि यह विश्वाप्त जम जाये कि ये पदार्थ मेरे नहीं है तो 
सम्यग्ज्ञान हो जाये । सम्यस्ज्ञान यथार्थ ज्ञानको कहते हैं। पदार्थ जैसा हैं, 
में वंसी श्रद्धा करना सो सम्यस्ज्ञान है। पदार्थ जैसा है यदि उसका वैसा 
ज्ञान कर लिया जाये तो पदार्थके शुद्ध स्वभावके ज्ञान करनेमें बहुत 
सहूलियत मिलती है । 

पदार्थों सुगमतया जाननेके लिए प्रथम उनके भेद जानने पड़े गे। सम- 
स्त पदार्थ कितने है ? संसारमें एक २ जितने हो सकते हैं उतने ही पदार्थ हैं 
एुक उतना होता है जिसका दूसरा कोई खण्ड न हो सके । पदार्थ एक वह होता 
हैं जिसका दूसरा हिस्सा किसी भी हालतमें नहीं हो सक्रता हैं। में भी एक 
आत्मा हूं श्राय भी एक श्ात्मा है समस्त संसारके प्राणियोंक्रा झ्रात्मा एक लक्षण 
होकर भी श्रलग २ है, श्रश नही, हो सकता है। तो क्या दिखाई देने वाले 

, चौकी पृस्तक झादि पदार्थ एक हो सकते ? नहीं, ये पदार्थ नही हैं। ये अनेक 
_ प्रमाणुओका पुओुज है। क्योंकि जिस पदार्थका दूसरा हिस्सा हो जाता है, 
हु एक नहीं है। चौकी श्रादि पदार्थोके तो अनेक हिस्से भी हो सकते हैं । 
चौकी पुस्तकक। प्रत्येक सबसे छोटा हिस्त्ा एक एक स्वतंत्र द्रव्य है उसका 
नाम परमाणु है । इस प्रकार अनंत परमाणुओंका ढेर स्कन्धच कहलाता हैं। 
एक एक परमाणु वस्तु है। धर्म द्रव्य एक है, आकाश द्रव्य एक है, श्रधम द्रव्य 
एक हे श्रौर एक एक करके श्रसंख्यात काल द्रव्य हैं। एक एक परमाणु एक २ 
अलग द्रव्य है । इसका कारण यह है कि ये एक एक द्रव्य अपने ही परिशमन 
से परियामते हैं। प्रत्येक द्रव्य अपने ही द्रव्य क्षेत्र कालमें रहता _है। भ्रतः 
प्रत्येक द्रव्य न्‍्यारा-न्पारा स्वतन्त्र है। मैं-आ्ात्मा अपने निजके क्षेत्रमे फंला 
हुआ हूँ, में उतना ही हूँ, उससे वाहर नहीं हूँ । श्रापके भात्मामें दुख-सुखका 
अनुभव जितने प्रदेशमें होता है; उससे बाहर नहीं होता है। प्रत्येक भ्रात्मामें 
सुख दुःख उसीके श्रात्म प्रदेशोंमें चलता है, अपने आत्म प्रदेशोंसि वाहर नहीं 
जा सकता है। पक्योंकि प्रत्येक द्रव्य श्रपनी-पपनी ही परिणतिसे. परिणमता है ।. 
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यह मैं झ्रात्मा भ्रपने परिणमनसे परिणमता हूँ । यद्यपि जैसा विचार मैं करता 
हैँ, वैसा विचार आप भी कर सकते हैं। परन्तु श्रापका विचार स्वतंत्र]विचार . 
है। मेरा स्वतन्त्र है। प्रत्येक पदार्थ अपनी ही परिणतिसे परिणमते हैं। आपकी 
कषांय आपमें उत्पन्त होती है, मेरी कषाय मेरेमें, भत्येक परमाणु अपनेमें ही 
परिणमता है। मैं अपनेमें परिणमता हूँ । यही कारण है कि सव पदार्थ भ्र्लंग 
अलग हैं। यह द्रव्य आत्मा प्रत्येक श्रन्य द्रव्यसे अत्यन्त जुदा है। बरमें रहते 
हुए भी तुम्हारे माता-पिता, स्त्री-पुत्र, भाई-वहिन तुम्हारेसे इतने जुदा हैं, 
जितने कीड़े-मकोड़े, पशु-पक्षी आदि अन्य जीव और आात्माश्रोंकी श्रपेक्षा घरमें 
रहने वाले श्रात्माका तुमसे तनिक सम्बन्ध होगया हो, यह हो नहीं सकता 4 
प्रत्येक आत्मा अपने द्रव्य क्षेत्र काल भावमें रहता है यदि यह प्रतीति हो जाये, 
फिर मोह, राग हूं षादि ठहर जायें यह हो नहीं सकता । हु 
भेदविज्ञानी अपने आपमें इस प्रकार निर्णय कर लेता है कि मैं अ्रपनी ही 
पर्यायोंमें वतेता चला जा रहा हूं, कभी क्रोधी हुआ, कभी मानी हुआ, कमी 
मायावी हुआ नाना प्रकारके मुभमें उपद्रवः चल रहे हैं) परिणमन - 
चल रहे हैं। ये परिणमनः आत्मामें चलते तो हैं, परन्तु ये परिणमत 
किसी सम्बन्धसे चलते होंगे ? क्योंकि ये तरंगे-मुझभमें नाना प्रकारकी होती हैं, 
श्रतः यह परिणमन निमित्तके होने पर होते हैं। भ्रतः बारम्वार मेरेमें जो राम 
हैं षादिखू्प तरंगे उठती हैं, वे मैं नहीं हूं । 
जानी विचार करता है कि जो पदार्थोका ज्ञान होता रहता है, क्या वह 
मैं हूँ ? पदार्थोका ज्ञान भी मैं नहीं हूँ । मैं पदार्थोका स्वामी नहीं हूं। क्योंकि 
उनमें भी तानापन नजर आता है। शरीर, घन, मकान श्रादि मैं हूं, यह 
कल्पना भी नहीं की जा सकती है। मैं तो चैतनः ग्रुणवाला श्रमृ्त आत्मा हूँ, 
जिसकी पर्यायें राग-द्वेष मोह श्रादि चलती हैं। यदि इस चेतनाको भी इसमें 
नाना गुण है, इस तरहसे तकते हैं तो इस तरह॒का चैतन्य, श्रात्मामें नहीं हूँ । 
मैं तो नि्विकल्प अद्व त चेतन्य हुँ। जब यह ज्ञान होता है तब ये सब आ्पत्तियां 
दूर हो जाती हैं। मैं चेतन्य गुण हूँ। भ्ात्मा रूप, रस, गंघ, स्पर्श रहित है। 
आत्माको इनसे रहित तो जाना, मगर कुछ सहित भी हैं ? कहते हैं, आत्मा 
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चैतन्य ग्रुण सहित है । यह वाक्य भी ठीक नहीं है, क्योंकि ऐसा कहनेसे 
चेतना गुण श्रलग और श्रात्मा अलग प्रतीत होता है। झ्ांत्मा कैसा हैं, यदि 
दस यह समभना चाहते हैं तो भेदकी इष्टिसि ही हम श्रात्माकों बता पायेंगे । 
* भेद किये बिना श्रत्माको नहीं बताया जा सकता हैं। दूसरेको श्रात्मा समझाया 
जायेगा तो भेदपूर्वक हो समझाया जायेगा | श्रतः दूसरोंको समभानेके लिए 
हम कहते हैं कि जिसमें चैतन्य गुण है वह शभ्रात्मा है। जो अनुभव भ्रा रहा 
है, वह श्रात्मा है। जिसे हम पुकारते हैं, वह परमात्मा है। इस भूठी शक्‍लका 
व्यवहार ऐसा व्यवहार ब्रन गया है कि धारीरके साथमें रहकर अपने श्रापमें रहने 
को चित्त नहीं चाहता है । भौर जब इन हदावलोंमें रहनेकी ही इसको श्रादत हो 
गई तो इस श्रात्मको इतने दद फंद करने ही पड़ते है। यदि श्रात्मा यह सोचे कि 
यदि मैं मनुष्य न होता तो मेरा इन लोगोंसे तो परिचय न होतां। इतना 
ही सोचकर यदि इस समागमसे ही अपना मुख मोड़ लिया जावे भौर धमे, 
शान करनेके लिए समय निकाल लिया जाये तो भी श्रच्छा है । 
... यदि मैं बचपनमें ही मर जाता तो मेरे लिये ये सब कुछ न होता | यदि 
'ऐसा होगया होता तो में किस पर्यायमें होता, इस पर्यायसे परिचन तो न होता 
श्रब में हूं तो ऐसा म॑ हूँ । में लोगोंके लिये नहीं हूं किसी श्रात्मसिद्धिके लिये 
हैं ऐसा समझकर वाहरी साधप्तनोंमें रहकर भो धर्म किये जारी | ज्ञान ध्यानमें 
विशेष उपयोग लगाया जाये तो श्रच्छा है । इस तरहके यत्नसे भी हमारा कल्याण 
पथ प्राप्त हो जायेगा । इस निविकल्प स्थितिको पाये बिना आत्मशान्ति नहीं 
मिल सकतो है। आ्ात्माकी शा-्तिका जो मार्ग है। उसके विपरीत पथपर मत 
चलो । विपरीत पथपर चलनेसे श्रात्म शान्ति नहीं मिल सकती है। वह मार्ग है 
रतलभय । सम्यग्दशंन, ज्ञान चारित्रसे श्रात्मशान्ति मिल सकती है। भाज शुद्ध 
*तत्त्वको मानो श्राज ही फल मिलेगा भौर कल मानों कल फल भिलेगा। 
सच्चा जीवन उस क्षणसे है जिस क्षण घर्मंघारण हो जावे । 
एक मुनि श्राहारके लिये गए। धाहारोप्ररान्त बहुने पूछा कि महाराज 
“आप इतने सवेरे वयों श्राये ? मुनिने कहा समश्रकी खबर न थी। मुनिने 
पूछा तुम्हारी उम्र कितने वर्षकी है। बहुने कहा मेरी उम्र, अ्रभी पाँच वर्षकी 
है। मुनिने पूछा तुम्हारी पतिकी कितने वर्षकी है ? बहूने कहा श्रभी मेरे 
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पतिकी , उम्र पाँच माहकी ही है। सेठ जी को वहूकी मूर्खतापर गुस्सा झा 
रहा था । मुनिने पूछा तुम्हारे शवसुरकी क्या उम्र हैं। घहूने कहा ससुर त्तो 
भ्रभी पैदा ही नहीं हुए । मुनिने पूछा वासी छाया जा रहा हैं या ताजा ? बहूने 
कहा भ्रभी तो वासी ही खाया जा रहा है | मुनि तो चले गये । सेठ जो ने श्रव३ 
वहू जी को भ्राड़े हाथी लिया कहने लगे कि पागल तो नहीं हो गई थी ? तू 
कैसी कैसी वाते' कर रही थी ? वहुने कहाँ पागल मैं हूं या तुम-यह तो मुनि 
के पांस चलकर ही पता चल सकता है । दोनोंके दोनों वहीं वनमें पहुंचे और 
 सेठने कहा कि वहूने तुम्हारेसे जो यह पूछा था कि इतने सवेरे क्‍यों थाये 
इसका वया मतलव था ? सुनिने कहाँ इसका मतलब था कि तुम छोटी ही 
अ्रतस्थामें क्‍यों मुनि हो गये हो ? मैंने तव कहा, समयकी ख़बर न थी। श्र्थात्‌ 
जाने कव सर जायें। अच्छा तो बहुंने अपनी आयु पाँच सालकी क्यों 
बताई, सेठजीने पुनः भुनिसे पूछा। मुनिने कहा यह वहुजीसे ही पूछी | 
बहूने कहां, मेरी उम्र पाँच सालकी इसलिए है कि मेरी धर्ममें श्रद्धा पांच. वर्ष 
से ही हुई है। पतिकी पांच माहसे हुई और श्रापको तो अ्रभी तक धर्ममें 
श्रद्धा ही नहीं हुई है, अतः श्रापको कहा गण कि आप पैदा ही नहीं हुए । झायु 
तभी से गिनी जाती है जबसे घधममें श्रद्धा होती है। ससुरने कहा, अच्छा 
यह बताओ तुमने वासी कब खाया जो तुम मेरी वदनामी कराती हों कि भ्रभी 
तो हम वासा ही खा रहे है। वहूने उत्तर दिया कि तुम अपने पहले पुज््यके 
उदयसे प्राप्त धनसे ही हमारा पेट पाल रहे हो, श्रभी तो तुम नया घर्म कर ही 
नहीं रहे हो सो यह वासी ही तो हुआ । भेया ? जिन्दगी तभीसे मानों जबसे 
घर्मपर विश्वास होता है। निविकल्प स्थितिमें ही आत्माकी सच्ची जिन्दगी 
है। धर्म माने स्वभावकी इष्टि। स्वभावकी दइृप्टि नं होकर परकी इप्टिको 
अधर्म कहते हैं । मैं घनी नहीं हूं, गरीव नहीं हूँ, मैं तो एक शुद्ध चैतन्य मात्र “ 
श्रात्मा हूं। परम शुद्ध निश्चयनयके स्वभावसे पाये हुए विश्वासके परचातु 
अनाकुलता रूप परिशमनमें ही भ्रातन्द है। सब स्थितियोंमें आनन्दके मार्गेसे 
च्यूत नहीं होना चाहिए। मैं सब भगड़ोंमें पड़ रहा हूं, परन्तु इनमें झ्रानन्द। 
नहीं है इतना भी तो विश्वास रखो । च॑तन्यकोी प्रतीतिसे तो तत्त्वकी प्रतीति 
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हो सकती है । इसीके लिये यहाँ तक कि योगी बनकर शहर छोड़कर श्रपनी 
श्रात्मामें ज्ञानी रमण करते रहते हैं। भ्रात्मरचि हो तो तत्त्वकी प्रतीति हो 
सकती है। साधुका चिन्ह पिछी कमण्डलु नहीं है | श्रकेला साधु ही है । हां, 
"बह पीछी कमण्डलु आदिके विना चल नहीं सकता है। मुनिको चलना श्रादि 
भी व्यवहारके काम करने पड़ते हैं। तव पीछी कमण्डलु श्रादिकी श्रावश्यकता 
पड़ती है। साधुका लक्षण स्वरूप विचारना है । साधु तो श्रपनी भीतरी इष्टि 
से होता है । साधुका चिन्ह स्वभावइष्टिकी स्थिरता है। श्रावकका चिन्ह 
स्वभावइष्टिका कभी कभी होते रहना है । जब वह साधु बन. जाता है तो 
उसके स्वभावमें प्रवृत्ति स्थिरता करनी पड़ती है। इस प्रकार स्वभाव-स्थिरतामें 
मुनिको मुक्तिका निर्वाध मार्ग मिल जाता है। 

श्रव तक यह वात श्राई कि भ्रात्मा चैतन्य गुणमय है । जैसे-अग्निमें गर्मी 
है--ऐसा नहीं कहना चाहिये। गर्मीमय ही भ्रग्नि है--ऐसा कहना चाहिये। 
इसी प्रकार भ्रात्मामें चैतन्य है, ऐसा नहीं कहना चाहिये । इसमें भेद जाहिर 
होता है भ्रात्मा चैतन्यमय है । इसके श्रतिरिक्त यह भी बात शाई थी कि श्रात्मा 
आद्द पर्याय नहीं हैन वह स्वयं शब्द है। न वह द्रव्येन्द्रिके द्वारा शब्दको 
जानता है भर न भावेन्द्रियके द्वारा शव्दको जानता है। शब्दके ज्ञानमें तत्मय 
होकर भी आत्मा शब्दरहित है। श्रात्मा अ्रणब्द, भरूप श्रस्पर्श, श्रगंघ श्रौर 
श्ररस है । 

श्रात्मा किसी चिन्हके हारा समभमें नहीं आता है और न इसका कोई 


संस्थान है, न आकार न प्रकार। श्रात्माका कोई श्राकार ५ स्वयं नहीं होता है। 
मिमित्तको पाकर प्रात्माके संस्थान स्वयं वन जाते हैं। जिस शरीरको यह 


प्राप्त करता है, उसके श्राकार रूप यह स्वयं बन जाता है। यह आत्माका 
श्रांकार नहीं है, भ्रात्माका श्राकार पुद्गलके निमित्तसे बना है। जैसे यह हाथ 
है । हाथके बीचमें जो पोल है, वहां भ्रात्मा नहीं है। नाकके वीचमें जो पोल है 
वहाँ भ्रात्मा नहीं हैं ।।जिस शरीरसे जीव मुक्त होता है, उस प्रमाणसे कम या 
भ्रधिक घटने बढ़नेके कोई कारण न होनेसे यह श्रात्मा उसी प्रमाण मात्र है । 
यह दद्धोत्कीर्ण स्वभावसय श्रात्मा है। 
प्रात्माकों कोई बनाता नहीं हैं। श्रांत्माकी उन्नति भी होती है, परन्तु 
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तब भी कोई नई चीज बनती नहीं है । आत्माका जो स्वभाव है, उस स्वभाव 
को नाम आत्मा है, उसीका नाम परमात्मा है | जेसे--- 


' एक पत्थर है। उसमें कारीगरको वाहुदर्ों स्वामीकी मूर्ति निकालनी हैं । 
कारोगर उस पत्थरके बीचमें उस मूर्तिको अभीसे देख रहा है, जो मूति उस्ते: 
उसमेंसे निकालनी है । वह मूर्ति हमें आंखोंसे नहीं देखनेमें रा रही, परन्तु वह' 
मूर्ति उस पत्थरमें ग्रभीसे विद्यमान हैं। जिस जगह ग्ह मूर्ति है, कारीगर उस 
पत्थरमें उसी मूर्तिको देख रहा है । वह मूति जो इस पत्थरमें से निकलनी है, 
उसे कारीगर नहीं बनाता है। उस पत्थरमें वह मूर्ति है, जिसे कुछ उपाय 
करके वह दुनियाको दिखा देगा। परन्तु उस मूर्तिक विकासका उपाय उस 
मूर्तिको ढकनेवाले अग॒ल-बंगलके पत्थर दूर कर दिये जायें तभी वह मूर्ति 
प्रगट हो जायेगी। उस मूर्तिसें नई चीज तो कोई डाली नहीं गई । वस,.. उस 
मूर्तिको ठांकीसे निकाल डाला और सबके सामने प्रस्तुत कर दी | इसी प्रकार 
वह परमात्माका स्वरूप सबके अन्दर मौजूद हैं, जिसका विकास होनेपर 
आत्मा परमात्मा कहलाने लगता है। राग-दै प, मोह, कषायके परिणमन इस 
परमात्मके स्वभावकों आच्छादित किये हुए हैं, अतः बह स्वभाव दिखता नहीं 
है । ज्ञानी जीव उस निर्मल स्वभावकों कपाय रागादिके रहते हुए भी देख रहा 
है। जिस प्रकार कारीगर उस पत्थरमें से जो मृरति मिकालेगा उसे अब भी 
देख रहा है | ज्ञानी जीव राग द्व पसे मलिन आत्मामें भी उस निर्मेल स्वभावके 
दर्शन कर रहा है। उस्त स्वभावके विकासका उपाय उसे स्वभावकों ढंकने वाले 
विषय कषाय आदिको दूर करना है। जैसे उस पत्थरमें से मूर्तिको प्रकट करने 
के लिए हथौड़ी, छेनी और कारीगर काम कर रहे हैं। उस उपायसे उस मूर्ति 
को ढाँकने वाले पत्थरोंको हटा देते हैं। परन्तु इस आत्म-स्वभावको ढकतने 
वाले विषय कपायादिको न्ञानके द्वारा यह आत्मा स्वयं प्रकट करलेता है। 


आत्मासे राग-द् षको हटानेके लिए ज्ञान ही कारीगर है, ज्ञानकी छेनीसे 


तथा ज्ञानके अह।रसे उस चैतन्य स्वभावकों विकसित कर लिया-जाता है। इंस 
चुतन्य स्वभावको देखनेमें ज्ञानकी ही विशेषता है। <- 


यह ज्ञात साधक कर्ता है.ओर ज्ञाघका ही वहाँ प्रयोग 'होता है। वह 
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स्वभाव टल्कोत्कीणंकी तरह श्रात्मामें भ्रव भी मौजूद है। जिसे सम्यरदूष्टि 
देखता है, ऐसा चैतन्यमात्र मैं हूं। श्रात्माका लक्षण चैतन्य है। जिसकी इप्टिसे 
चैतन्य लक्षण गया उसकी इष्टिसे आत्मा भी श्रोकल हो जायेगा । ' 

एक कथानक है । एक बुढ़िया थी। उसके रुलिया नामका एक लड़का 
था । बुढ़ियाने एक दिन रुलियाकों चाजारसे साग भाजी लानेके लिये भेजा । 
वटा बोला यदि माँ मैं रुल गया तो ? भांते उसके हाथमें एक धागा बांध 
दिया श्ौर कहा, जिसके हाथमें धागा बंधा होगा, उसे ही तु रुलिया समझना । 
मलिया साग लेने वाजारमें चला गया भीड़में उसका घागा हट गया । वह 
रोने लगा कि मां मैं रुल गया, रोता रोता घर पहुंचा । मांने बहुत समझाया 
कि तू रुलिया ही तो है। उसने कहा रुलियाके हाथमें तो डोर वंधा है। 
मां समझ गई। मांने कहा वेटा तू सो जा, रुलिया मिल जायेगा । वेटा ' जब 
सो गया, माँने उसके हाथमें डोरा बांध दिया | दलिया जब उठा, बड़ा प्रसन्न 
हुआ और मां से कहने लगा, माँ, रुलिया मिल गया | 

जिनकी इष्टिमें वह चैत्तन्य स्वरूप नहीं है, उनकी इष्टिमें श्रात्मा रुल गया 
है । जिनकी टृष्टिमें चैतन्य स्वभावका ध्यान नहीं है, उनकी इप्टिमें श्रात्मा 
भी नहीं है । श्रतः श्रात््मा चैतन्य स्वभावके द्वारा पहिचाना जाता है। एकान्त्में 
बैठकर में चैतन्य मात्र हूं, चेतन्यका क्या लक्षण है, यह भी रुचिमें श्राते रहना 
चाहिये । हम श्रमेक पदार्थोको जानते हैं। जानकर मैं चैतन्य मात्र हूँ, प्रति 
भासमात्र हूँ, अमृर्त हैँ, सब परे, सबसे श्लोभल हुँ । इस आात्माको कोई नहीं 
जानता है । “शुद्ध चिदस्मि'--मैं शुद्ध' चैतन्य हूँ । इस भावनाको वार वार ले 
श्राओ तो उसे अनुभव होगा निराकुल स्थितिका और उस स्थितिमें अनुभव 
करेगा कि मैं चेतन्य मात्र हूँ। यह श्रद्धा बढ़ाओ कि मैं न त्यागी हूँ, न ग्रहर्थ 
हैँ, न मुनि हूँ, भौर न हो पुरुष हूँ । किसी भी परिस्थितिमें श्रात्मत्वका विदवास 
न करो तो धर्म हो जायेगा । धर्म पापोंसे वचनेका मार्ग है। जिसकाल चैतन्य 
स्वर्भावकी दृष्टि बन जायेगी, तभी घर्म होता है । जब चैतन्य स्वभावकी दृष्टि 
नहीं हैं तो उपवास, पूजादिसे पुण्य बंध तो हो जायेगा; परन्तु बंघनसे नहीं 
छूट सकते । उस चैतन्य स्वभावके जाननेमें एक-वड़ा उपयोग कर लो । एकके 
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आये जितने विन्दु रखोंगे, उसकी उतनीही कीमत बढ़ेंगी। अतः पहले एकको 
जानलों, फिर पूजा, धर्म, क्रत उपवासादि क्ियाए करो तो वे कल्याण)! साधक 
होंगी । इस चैतन्य स्वभावकों अति परिश्रमपूर्वक जानो | श्री अ्रमृतचन्द जी 
सूरि कहते हैं कि एक उस चंतन्य शक्तिके सिव.य, वाकी जो कुछ है, क्रोफ,, 
समान माया लोभादि वे सब वाह्य हैं, पौदूगलिक है । बाह्य समागमकों छोड़कर 
चेतना शक्तिमें श्रदगाहन तो करो ॥ 

जीवनका इतना लम्बा समय है । पर वास्तवमें देखा जाये तो समय कुछ 
भी नहीं है। वैसे समय है अनादि अनन्त । उस अपरिमित कालके सामनेमें 
४०-५० साल क्या कोमत रखते हैं । ४०-५० वर्षके जीवनका कुछ भी बुल्य 
नहीं हैं, फिर भी इस धोड़ेसे जीवनमें अनेकों दर्य विकल्पोंमें दिताये, यदि एक 
घण्ठा, आघा घण्टा, १५ मिनट, १ सेकलन्‍्ड भी विकल्प जालोंको छोड़कर -इस 
निज स्वभावमें लगाये तो इस जीवका वड़ा कल्यारा होगा ॥ 

हमें उस भात्म साधनाको पानेके लिये पूजा व्रत आदिमें काको समय 
लगा पए पड़ता है, तव ही उस संकण्डको पाते हैँ । धन्य है वह समय जिस क्षण 
आत्मामें सत्य विश्वाम होता है उस अनुभवके बाद जीवको यह झनुमव होता 
है कि मेरा एक भी मिनट निविकल्प चैतन्य स्वभावके अनुभव विना न ग्रुजरे 
यह जो दरीर पाया है, बड़ा घिनावमा है। अनेक मलोंका पिण्ड यह 
शरीर है । मोहके उदयमें इतना गन्दा भी यह झारीर पापके उदयसे 
जीवको सुहाता है । यदि यह शरीर न होता, देवों आदिका दिव्य शरीर होता 
तब भी रमनेके लायक यह शरीर नहीं है। यह अशुचि शरीर मोहके उद 
यसे सुहावना लगता है । स्वरूप समझें आये ओर इस शरोरसे मोह टले तो 
यह ज्ञान 5स जीवको पापसे बचा देता है ॥ विद्या पढ़ना भी पापोसे बचा देता 
है। दान, पूजा, भक्ति, शील, झ्रादिको करनेसे जीव पापसे चच जाता है। - 
परन्तु संसारसंततिके छेदके लिए ज्ञानकों अपनोना होगा। कहा भी है: 
घन, कन, कंचन, राजसुस्त सव हो सुलभ कर जाव, दुलंग है संसारम, एक 
यवारथ ज्ञान | धघद्दी लोग सव कुछ न्यौछावर करके भी विवेकके विना ज्ञानको , 


नहीं पा सकता है। चाहे कोई गरीब हो, चाहे अमीर हो, जिसके पात्त ज्ञान 
. है, उसीके पास वैभव है । जैंचा क्राम करोगे, वैसी ही गति मिलेगी। अतः 
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प्रनेक वतन फरके प्पने श्रात्माकों जानों | बस निविकएप होकर बैठ जाश्ो, 
तभी इस घेतन्यमात्र भ्रात्माको जान सकते हो । 


झहितफर विषयोंसे हटकर हित्तकर स्वभावक्ती उपासना करो:--- 

ऐसे परमात्मस्वरूपको जिसका कि चैतन्य स्वरूपकी मुख्यतासे चर्शन 
किया गया है, है भव्य जीवो ! ऐसे परमात्मस्वरूप प्रात्माकों श्रपने श्रात्मामें 
धारण करो | चंतन्य स्वभावकी इ॒ष्टि प्रपनेमें निरन्तर बनाये रहो, जब तक 
समस्त प्रकारके दूखोंसे दूर न हो जाश्रों | पूजा करते समय भी कहते हैं कि 
है निनेन्द्र ! तुम्हारे चररणा मेरे हृदयमें रहें, तुम्हारे घरणोंमें मेरा हृदय रहे । 
में तुम्हारी तव तफ भक्ति करू जब तक मोक्षकी प्राप्ति न हो जाये । यहाँ 
शान शौर भक्तिका मेल प्रथवा विवेक दिखाया गया है । उसने द्वेत 
*भक्तिमें कह दिया फि भेरे चरण तुम्हारे हृदयमें रहे, जब तक निर्वासणप्राप्ति 
न हो ) इसी प्रकार ज्ञानी कहता है कि कारण समयसारकी दृष्टि तब तक 
निरन्तर बनो रहे, जब तक श्रात्मानुभव न हो | सिवाय इस क्षात्माके मेरे 
कोई एरए नहीं है। यह महाद्‌ धोखा है कि कोई किसीको प्यारा लगता 
है । ऐसा जो मोह उठता है, यह महाद्‌ धोखा है। आझात्माका शरण केवल 
एक श्रात्मा ही है। मैं श्रीमान हूँ, मैं घनी हूँ, में विद्वान हूँ, मैं प्रमुकका पिता 
हूँ, मैं प्रमुकफा बन्धु हें ऐसा भात्मा शरण नहीं हैं, परन्तु किसी भी पर्याय 
रूप नहीं रहने वाला श्रोर समस्त पर्यायोंमें क्रशः रहने वाला छत्तिमात्र मैं 
शरण हूँ। पर्यायश्वुद्धति समझा गया मैं भात्मा शरण नहीं हैँ । शरण है, परम 
धुद्ध निदचयनयकी हृष्टिसे पहिचाना गया श्रात्मा । जिस चैतन्य क्षक्तिमें ही 
स॒वंस्व सार निहित है, ऐसा मैं श्रात्मा शरण हूँ । यही चैतन्य शक्ति जीव है, 
इसके भ्रतिरिक्त सव पौदृगलिक है। चैतत्यधाक्तिस्पसे प्रतीत हुआ मैं जीव 
हैँ, इसके भ्रतिरिक्त जीव नहीं है । निर्मित्त इृष्टिसि रागादि पौदृगलिक है। 
उपादान इष्टिसे रागरादि वंभाविक हैं । 


रागादि मै नहीं हैँ, में चेतन्यमात्र आत्मा हूँ। जो तरंगे होती हैं, वे मिट 
जाती हैं, में मिटनेवाला नहीं हूँ, श्रतः में कोई तरंग भी नहीं हूँ। पर्याय होती 
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हैं, और मिट जाती हैं, श्रतः में पर्याय या परिशमन भी नहीं हूँ । चैतन्य शक्ति 
के अतिरिक्त जो भी भाव हैं, सव पोदुगलिक हैं । 


पुज्य आचार्य श्री कुन्द कुन्द कहते हैं:--- 
जीवस्स णत्यि वण्णों णवि गंधों णवि रसो णवरि य फासो | 
श॒वरि रूबं ण सरीर॑ णवि संठाएं ण संहणण ॥४०५॥ 

जीवके न तो वर्ण है, न गन्ध है, न रस है, न स्परों है, नम रूप है, न 
दरीर है, न संस्थान है और न संहनन है । 


जीवके वर्ण नहों है । रूप कहो, वर्ण, रंग, चाक्षुप कहो, एक हो वात है । 
ये दिखाई पड़ने वाले काले पीले नीले लाल सफेद रंग--ये सब रूपकी पर्याय 
कहलाते हैं । मगर ये रूप गुण नहों है । रूप गुण वह है, जिसे हम इन अच्दोंमें 
कह सकते है कि जो एक वही अनेक पर्यायों रूप परिणमता है वह गुण है । 

जैसे आमने हरा रंग छोड़कर पीला पाया जो रूप याने भ्रभी हरा था, वह 
अ्रव पीला हो गया । जिस एक तत्त्वके लिये 'जो वही' शब्द लगा है, उसे रूप 
गुण कहते है। जैसे किसी मनुष्यके वारेमें कहा जाये, जो मनुप्य शञ्रभी वालक 
था, वह अब जवान ही गया है ! मनुप्य सामान्य घटता बढ़ता 'नहीं है, परन्तु 
उसकी अवस्थाश्नोंमें घटावढ़ी होती है। मनुप्यका परिवर्तन 'माने मनुष्यका 
श्रभाव । सो तो हुआ नहीं । मनुष्य सामान्य बदलता नहीं है, किन्तु वह सब 
श्रवस्थाओंमें रहता है। मनुष्य किसी एक अवस्थारूप नहीं रहता है। जैसे 
आम जब छोटा होता है काला होता है। जरा बड़ा होनेपर आमका रंग 
नीला पड़ जाता है। और बड़ा होनेपर आमका रंग हरा हो जात्ता है। थीड़ा 
पकनेपर पीला औझौर पूर्ण पकनेंपर आम लाल हो जाता है। आमके संडने 
पर आम सफेद भी हो जाता है। इस प्रकार आममें सभी रंग होते हैं। आममें 
ये रंग इस ढंगसे होते है, जिस ऋ्रमसे आचायोंने इन पर्यायोंका वरणन किया 
है । आममें रूप ग्रुण वहीका वही है, परन्तु उसकी पर्यायें ऐसी होती जा 
रही है । 
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जो कुछ दीखता है, वह सब पर्याय है। इनके आधार भूत शक्तिका नाम 
रूप गुण है। आत्मामें न रूप गुण है। न रूप गुणकी पर्याय ही हैं। 
क्योंकि ये रूपादि गुण पुद्गल द्रव्यके परिणमन हैं। पुदुलद्रव्यके परिणमन 
होनेके कारण अनुभूतिसे भिन्‍न हैं। में आत्मा निजकी अनुभूति रूप हूँ | इस 
लिये डोवमें रूप नहों है। जीवका वर्ण कुछ नहीं है। मेरेमें जब रूप गुण 
नहीं है, तो दुनिया मुझे जानती भी नहीं है। मेरा वह स्वभाव है, जिसे हम 
देखते है कि उन सबसे धुल मिल जाते हैं । 

सामास्यमें एक व्यक्ति पकड़ा नहीं जा सकता । ऐसा में एक चैतन्य मात्र 
आरमा हूँ । चैतन्य ही सर्वोच्च सम्पत्ति है। रुपया पैसा इनकी क्या कीमत 
है। रुपया पैसाके उपयोगमें श्राकर जीवको कुछ मिलना नहीं है । 

में किसी भी दिन दुनियाकी तरफसे मर जाऊं सव भंगड़ा मिट जाये। 
में मर नहीं सकता, में श्रमर हूँ, भ्रविनाशी हूँ । दुन्ियाके विकल्पोंकों छोड़कर 
नि कल्प स्थितिको प्राप्त हो जाऊ तो फिर संसारके भगड़ोसे छुटकारा मिल 
जाये । निरविकल्प स्थिति सर्वोत्कृष्ट स्थिति है। मेरे वर्ण नहीं है। यह वर्ण 
पृदुगलका गुणा भर पुदूगलकी पर्याय हैं । यह वर्ण जिस द्रव्यमें है, उससे वाहर 
नहीं जा सकता है। यह वर्ण शरीरसे श्रात्मामें नहीं पहुंच संता है। में 
वर्ण नहीं हूँ । 

इतना मोह शरीरसे जीवको है जिसका कोई ठिकाना ही नहीं । मोहियों 
का कैसा चित्त है कि ऐसे अशुि शरीरपर पाउडर, लिपरिटक आदि लगाकर 
क्या करना चाहती हैं । यदि यह स्वाँग अपने ही पत्तिकों दिखाना है तो पत्ति 
तो दो ही घण्टे घर पर रहता है । यदि यह सुन्दरता दूसरोंकों दिखानेके लिये 
है तो फिर तुम्हारे हृदयमें कितनी शुद्धता रही, यह तो आपही स्वयं जानती 
होंगी । यह काम पाउडर लग्गना, लिपस्टिक लगाता किसीको नहीं करना 
चाहिए यदि पुरुष यह श्ज्भार पसन्द करता है, वह विपयलोलुपी है । इस 
दरीरको संयममें लगाना चाहिये। शरीरमें उपयोग लगाना मोहकी बड़ी 
तीब्रताका द्योतक है। यह वर्ण है तो शरीरका है; आत्माका नहीं। शरीर 
मैं नहीं हूं । वर्ण मेरे नहीं पाया जाता | 


पु 
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गन्घ भी मेरे में नहीं पाई जाती हैः--- 


, लोग कहा करते हैं, दूर बैठो, झापमें बड़ी दुर्गध ब्राती हैं। अरे, प्रात्मा 
में गन्ध है कहां, जो झापको दुर्गन्‍्ध झ्ाने लगी । गन्ध आती है तो शरीरसे 
आती.है । 


गन्ध दो प्रकारकी होती है सुगन्ध, दुर्गन्ध, ये दोनों गन्ध ग्रुणकी पर्याय 
हैं। गन्ध ग्रुण वह हैं, जो दुर्गन्‍्ध और सुगन्व्म रहे | जैसे कहा करते हैं कि 
यह फूल न्रभी अच्छी गन्ध दे रहा था- अब इससे खराब गन्ध झाने लगी । जो 
अच्छा बुरा लंगता वह भन्‍ध ग्रुण नहीं है, पर्याय है| मेरेमें यनन्‍्ध नहीं है । 
गन्ध शरीरकी वस्तु है, वह आात्मामें नहीं झा सकती है। वल्कि एक परमाणा 
का गन्ध गुर दूसरे परमाणुमें नहीं जाता हैं, फिर विजातीय कआत्मामें कैसे 
पहुंच सकती है । संण्ट तेलमें डाल दिया, परन्तु सेन्टकी खूशबू तेलमें नहीं 
पहुंचती है, सेण्टकी खुशबू संण्टमें रहती है | सैण्टको जो स्कनन्‍्ध 
हैं, वे तेलमें नहीं पहुंचते हैं ॥ तेल अपनी गन्धसे गन्ंधब वाला है, 
सैण्टकी गन्ध वाला नहीं वन सकता है । संण्टकी खुशवूसे तेलकी सूशबू 
तिरोहित हो गई हो यह भी हो सकता और संण्टको निश्चित्त पाकर तेल 
ने अपनी गंधका परिवतंत कर लिया हो यह भी हो सकता । जैसे--जलमें 
लाल रंग डालनेसे जल लाल नहीं हुआ । आपको पानी लाल दीखता है। 
लाल श्ंगके निमित्तसे पानदीने अपना रंग बदल दिया ? यह प्रायः नहीं होता 
पानी स्वच्छ ही है | इसी प्रकार पुत्रकी ऐसी कोनसी चीज श्रात्मामें श्राई, 
जिससे श्राप इतने भ्राकृप्ट हो जाते हैं कि मेरा जो छुछ है सो पुत्र हो है। 
इस चैतन्य परिणमनमें परका उपयोग मत करो। वह घड़ी घन्य है, जब कि यह 
आत्मा प्रत्यन्त निविकल्प रहता है । उसी छ्लणकी प्रतीक्षा करो कि जिस समय 
सव विकल्प छूट कर आत्मा आत्माका ही ध्यान करे | यह ध्यान ज्ञान सार्मको 
दिखाता है | ज्ञानकी स्थिरता इस अ्ननुभवकों उत्पन्च कर देती हैं। वह चैतन्य 


मात्र मेरेमें रहो | मेरेमें गन्ध नहीं है, गन्ध पुद्गल द्रव्यका परिणमन है। 


वह अनुभूतिसे भिन्‍न है, में अनुभूतिमात्र हूँ । 
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रस भी मेरे नहीं हैं । कर 

रस पांच प्रकारका हैः--खट्टा, मीठा, कडुआ, चर्परा, कपायला। में 
भात्मा अ्रमूर्ते हुँ । मैं इन पर्यायों रूप नहीं हूं, और इन पर्यायोंके श्लोत रूप 
' रस गुण में नहीं हुं । पर्याय प्रवाह कहलाती है | में उस रस पर्यायरूप नहीं 
हैं। शुद्ध चेतत्य शानकी भीतरकी ग्रोष्ठीमें बैठा हुआ श्ञानी जब ज्ञान मात्र 
स्वभांवमें तन्‍्मय होता है, उसे दुनिया नहीं जानती है, मगर परम श्ानंदमय 
है । जिससे तीज राग हो, उस चीजका त्याग कर देना सबसे बड़ा बलिदांव 
है। बलिदानके विना कुछ नहीं होत। है । भ्रात्माकी स्वतंत्रताके लिये जो कुछ 
हमें रुचता, उसका त्याग करना चाहिये । आपसे मुझे कुछ मिलना है नहीं 
मुझसे आ्रापको कुछ मिलना है नहीं, क्योंकि एक द्रव्यके प्रदेश दूसरे द्वव्यमें नहीं 
जाते हैं । भापको कुछ कुठुम्बसे भी नहीं मिलता है, फिर तुम क्यों मोह करते 
हो । जिसके धरमें निधि यढ़ी हो, जब तक उसे पता नहीं है तब तक वह गरीब 
हैं । इसी प्रकार स्वभाव यही है, स्वभाव मिटानैसे नहीं मिठ्ता है, परन्तु 
जिन्हें स्वभावकी ख़बर नहीं है, स्वभाव उनसे अत्यन्त दुर है । 


हे श्ररहन्त ! श्रापके दर्शन मुभमें ही मिलेंगे | है सिद्ध देव तुम्हारे दर्शन 
भी मुभमें ही मिलेंगे। मेरेसे बाहर तुम्हारे दर्शन नहीं मिल सकते हैं । जब मेरा 
भगवान और भ्ररहंत सिद्ध भगवान एक झ्ासन पर विराजे, लो दशंन हो गये । 
मैं चैतन्य हूँ | ऐसा यह चैतन्य मात्र भ्रात्मा मैं आत्मा हूँ। मेरेमें कोई रस नहीं 
है, मैं रससे रहित हूँ ! रस पुद्गल द्रव्यके परिणमन हैं। रस अनुभूतिसे भिन्‍न हैं 
मैं भ्रनुभूति मात्र हेँ। भ्ततः मैं रससे भिन्न हूं । 


जीवफे रूप, रस, गन्ध नहीं है । 
जीवके स्पर्श भी नहीं है स्पर्श जीवकी कोई चीज नहीं हैं। स्पर्शकी भाठ 
पर्याय हैं--ठण्डा गर्म, रूखा चिकना, कड़ा-नर्म और हल्का भारी। यहां पर 
प्रइन हो सकता है कि पदार्थमें एक गुराकी एक पर्याय रहती है, फिर स्क्धमें 
स्पर्श गुणकी चार पर्यायें (ठण्डा या गर्म, रूखा या चिकना, कड़ा या सर्म और 
हटका या भारी) कैसे श्रागई ? 
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उत्तरः--नर्म-कठोर और हल्का-मारी-ये खास पर्यादें नहीं है, किन्तु यह 
हमारी कल्पता हू । श्रथवा ये स्कन्धम होते हैं । यदि पुदुगलछी पर्याय हैँ तो 


असुर्मे भी होवा चाहिए। परन्तु पर्माखुमें दो पर्याव होती हैं-ठण्डा या गर्म 
ओर रूछा या चिकना । वास्तविक दात यह है कि परमास्ममें स्पर्ण एक नहीं 


रू 


है झौर भेद करो तो उसका कोई नाम न दी है स्वर्ण ब्वचल्िए कहते नर 
कि वह भी स्पर्यन इन्द्रियसे जादा जाता है यह भी स्पर्भन इन्द्रियसे जाना जाता 
है पुद्गलमें ऐसे ये दो गण है. जिनमें एकका तो स्व्ग्धि परिणमनमें ऊन 


एक समय एक होता श्ौर दनसरे गुणका भीत उप्णमे से भीत या उप्ण इनमेंसे 


लि; रूब्ाक उक्त विकास तर 


>$ 
(०६ | 
पं 
| 
श्पः 
या 
न 
बज 
7५] 
22 
का 
कह 
ह0॥4 
! 3: 
| 
रु 
हे 
दे! 
4४५ 


च् 
जाने जाते ने इच्द्रियके नि्मित्तस इसमें 4 
है। जैसे आत्मामें दो गुण है--(२) छान, (२) दर्णन, किन्‍त दो चेतनेका 
इ्स्से 


का काम है 5- खेतनाके न है चकऋपय छ्क मी कक 2“ हॉल के गभित 
का ही काम करते हैं, चेतनाके डकाम्न हैं इससे एक चेतना दोदों मां 
गुणम व 


हैं। इसी तरह स्पर्ण र दोनो 
स्पर्ण नहीं हैं | 

आत्मा वर्ण, रस, स्पर्भ, गन्‍्ध नहीं हैं। अर्थात्‌ आस्मारमें मृतिकपना ही 
नहीं हैं । आत्माका सबको छान हैं। छित्में दुख होता हैं, कल्पना होती है, 


द 
वही आत्मा हैं । आत्मा अत्यन्त समीप हूं, फिर भी नहीं जाना जाता है, इसमे 
मोह ही कारण है। मोहियों की तो यह हालत है कि दिच्यते ठालकः कल्षे नगरे 
भदंति घोषणा । 








जिन जीवोनि ऐसा दिद्दास कर लिया कि यह चैतन्य चदमूत दच्तु मैं हूं, 
यह मैं सब्र पदार्थसि जुद्म हूँ वे जीव निर्मोह हो जाते हैं, जिन्हें अपनी स्वतंत्र 
सत्ताक्ा बोध हो जाता हैं, जो जीव सम्बन्जानी हैं, स्वतंत्र सत्ताका जिन्हें 


विश्वास हैं उनके मनमें ठो विषपादका रंच भी नहीं झा पाता । एक कथानक है- 


एक निर्मोह सनामका राजा था। उसका पत्र जंगलमें चचा जा रहा था। 
प्यास ऊूगी, पानी पीके लिये कुटीमें गया । कुटीके अन्दर बँठे हुए साधु पुछते 
हैं:--तुम कौन हो, किसके पृत्र हो ? राजपुत्रने कहा:--मैं दाजछुमार हैं; 
और मेरे पिताका वाम राजा निर्मोह है। साधुने निर्मोह सुनकर कहा, क्यो 
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तुम्हारे पिता निर्मोह है। राजपुत्रने हां! कहा | साधु वोला-अच्छा मैं परीक्षा 
लेकर देखता हूँ कि तेरा राजा कंसा निर्मोह है ? जो निर्मोह है, वह राज्य ही 
क्या कर सकता है ? में जब तक न लौदट्ू' कृपा करके इसी कुटीमें विराजमान 
- रहिये । राजगरृहपर साधु गया | सबसे पहले उसे [हारपर दासी मिली और 
कहने लगा: 
तृ सुन चेरो स्थासिकी बात सुनाऊ तोय, 
कुवर विनाथ्यो सिहने श्रासन पड़यौ है मोहि। 
है चेरी ! सुन, राजाके कु वरको शैरने मार दिया है. वह खूनसे लथ-पथ 
में पड़ा है। यह युनकर निर्मोह-चेरों कहती है किः--- 
न में चेरी स्वामकी मन कोई मेरा स्वाम, 
प्रारव्धका मेल यह सुनो ऋषी शभिरास ॥ 
में किसीकी उरी नहीं हूँ और मेरा कोई रवामी भी नहीं है। यह सब 
भाग्यवद्य होता है। चरीका उत्तर सुनकर साधु बड़ा प्रभावित हुआ । अ्रव साधु 
पुत्रवधूकि पास जाकर कहता है कि:-- 
तू सुन चातुर सुन्दरी श्रवला यौवनवान | 
देवीवाहन दल मल्यों तुम्हरों श्री भगवान |! 


जम' 


तपिया पुरव जन्मकी क्‍या जानत हैं लोग । 
मिले कर्मवश श्रान हम श्रव विधि कीय वियोग ॥ 


कि क्या जाने हमने पूर्वमें क्या किया । हम सब कर्मके उदयसे आकर मिल 
गये थे। श्रव कर्मके उदयरस वियोग हो गया है। यह सुनकर साधु और अधिक 
प्राइचर्य में पड़ गया। जिज्नात्षा पूर्वक और शआ्रागे बढ़ा और राजमातासे 
कहंता है किः-- 
रानी छुमको विपति श्रति सुत खायो मृगराज । 
हमने भोजन न कियो तिसी भृतकके काज |” 


ध्थड ] समयस्चार प्रवचन तृतीय पुस्तक 


कि तेरे लड़केकों सिहने खालिया है और में त्िना भोजन किये चला 
श्ाया हूं, क्योंकि तुम्हें यह समाचार सुनाना था । अब राजमातां कहती है कि- 
एक वबृल्न डाली घन पंछी बठे नाव । 

यह पादी पीरी भई चहु दिशा उड़ उड़ जाय ॥ 
जैसे एक दृक्ष है, उसकी दावा्रों पर दूर दूरसे पत्नी आकर बैठते हैं। 
पौ फटनेपर सव अपने वाड्छित स्थानको उड़ जाते हैं। इसी प्रकार एक 
क्रदुम्वमें सता झाकर मिल दाते हैं आयु पर्ण होनेपर सब अपने कर्मोदयके 
अनुसार गतिको प्राप्त कर लेते हैं। यह उत्तर सुनकर साधुर्मे भी कुछ निर्मोहता 
का संचार हुआ । जिज्ञासा पूर्वक वह अागे व ओर राजाके पास जाकर 
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कहता ६:--- 
राजा मुखते राम कहु पत्र पल जात घड़ी । 
सुत खायो नृगराजने मेरे पास जड़ीआ॥ 
हें राजबु ! अब अपने मु हसे 'राम' कहों | तेरे पुत्रको सिहने खालिया 
है। राजा बड़े निर्ममत्व पूर्वक उत्तर देता है । ' 
ठपिया तप क्यों छांडियों इहां पलग नाहि सोग । 
वासा जगत सरायका सभी मुत्ताफिर लोग ।' 
तपस्विव्‌ ! तू अपनी तपस्थाकों छोड़कर यहाँ नागना फिरा, यहां तो 
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साधु स्वय राजके रुमम रंग कर चला बया। 
भैया ! यह सर्व समायम ऐसा ही है। यहांन तो यह समाग्रम साथ 
रहना है और न यह इच्छुक ऐसा रहेगा। 
हर मकान वनवाया । जब उद्धादवके समय मकान देखते 
के लिये लोग आये उनसे उसने का यदि इस मकानमें कोई कमी हो ठो कहो | 
सनमीने बड़ों प्रशंसाक्ती । किन्तु एक वबोला--एक तो इसमें यह गलती हैं 
कि यह मकान सदा नहीं रहेगा । दूसरे इस मकानका वनवाने वाला भी सदा 
नहीं रहेगा | इसमें इब्जीनियर क्या चुदारे ? यह तो जगतका परिणमनर हैं, . 
इन गलतियोंक्ो कोई सुधार नहीं सकता है । जैन सिद्धान्तका इस तरहका भेद 
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विज्ञान और पदार्थका स्वरूप जो युक्तिसे भी उत्तरे, कहीं नहीं है । भगवदणतने 
ऐसा कहा है, अतः मान लो ऐसा नहीं है। यदि किसी देशमें कोई पक्ष न हो 
झौर उस जगह पदार्थके उस स्वरूपका वर्णन किया जाये तो जो यह 
- चाहते हैं, “भ्रन्थमें लिखा है श्रतः हम नहीं मानते, श्राचायोने ऐसा कहा 
है श्रतटः हम नहीं मानते”--ऐसे दिमाग वाले व्यवित भी द्रव्य-स्वरूपको 
समभकर माननेके लिए तैयार हो जायेंगे । यह द्रव्यस्वरूप ऐसा है,य्रुवितसे 
सिद्ध कर लो, तुम्हारे दिमागर्मे उत्तरे तो मानो। श्रीमत्कुन्दकुन्दाचार्यने 
यही तो वात्त ग्रस्थके प्रारम्भर कही है। आ्रात्म वस्तु क्या है? तुम्हें 
इस चीजको थुक्ति व वैभवके साथ वताऊ गा, परन्तु हमारी 'जोरावरीसे मत 
मानता । प्रत्येक वस्तु अपने ही परिणमनसे परिणमती है । यदि हम कहें कि 
ऐसे लोग ऐसे वन जायें, इसीमें मेरा भला है यह तो मिथ्यात्व है। दूसरे 
सचसुचमें करना है श्रौर जीवों पर दया, तो वह जीव कहेगा, समभायेगा 
शोर कोई वियाद नहीं करेगा । तुम्हारी समकमे आये मानना न समभमें झाये 
न मानना । जो मैं कह रहा हूं, सो ठोक है यह भी में नहीं कहता । मगर जो 
वात ठीक है, यदि वह वात तुम्हारे चित्तमें बैठ जाये तो भ्रच्छा है। यदि मैं 
तुम्हें सममानेमें चूक जाऊं तो आगे समभनेकी फोशिश करना। उचित 
दाब्दरचना न वन पाई हो तो इसमें सिद्धान्तका दोप नहीं है। जिस ज्ञानसे 
निर्मोहिता बनती है, इसीमें सारा सुख है । अत्तः प्रयलल करके यही कोशिश 
करना कि मोह न हो । जैसे--यह तुम्हारा लड़का खड़ा है, यह तुम्हारेसे 
अत्यन्त जुदा है यह वात श्रद्धामें ही श्राजाये, बहुत बड़ी बात है । 
देखो भैया ! पुरुषार्थ चार होते हैं--धर्म, श्र्थ, काम भर मोक्ष । इनमें 
से भैया श्राजकल साक्षात्‌ मोक्ष तो है नहीं, इसलिये मोक्षके एवजमें एक नई 
बात वतादें, वह अनेकों को बड़ी प्रिय लगेगी। वह है नींद। सो देखो ये चार 
काम है शौर २४ घन्टेके' भाग चार करो तो ६-६ घन्टे हुए । श्रव घर्म-प्रथें-कास 
और नींद-इन चार पुरुषार्थके लिये वरावरका समय दो | छह-छह॒भण्टा तक 
प्रत्येक कार्य करो । पहले छह घण्टा धर्म, दसरे छह घण्टा अर्थ, तीसरे छह 
घण्ठा घरके देशके, सम्बन्धियोके काम तथा चौथे छह घण्टा (रात्रिके १० बजे 
से ४ बजे तक) नींद यह तुम्हारी दिनचर्या उत्तम रहेगी। यह जिंदगी रहेगी 
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नहीं मिट जायेगी । यह शरीर किरायेका टट्द्न है, इसे सं यममें लगाश्ो । 
... झ्ात्मा के रूप नहीं है :-- 

रूप माने भौतिकता या मूर्तिकता है, यहाँ रूपका श्रर्थ रंग नहीं है। 
आत्मामें मूर्तिकपना नहीं है। क्योंकि जो मूत्तिक होता हैं, वह पुदुगल है। 
पुदगलसे आत्मा भिन्न है। आत्मामें रूप नट्ों है। शरीर भी आात्मांके नहीं है । 
शीर्यते इति शरीरम्‌-जो बरबाद हो जाये उसे शरीर कहते हैं । उर्दू में शरीर 
माने शरारती है । जब भीतरसे राग मोह उठता है, तो लगता है शरीर बहुत 
अच्छा है । सारे शरीरमें मुख सबसे अच्छा लगता है, परन्तु शरीरके मुखभाग 
से जितना मैल वहता, उतना कहीं से नहीं वहता। उस मैलको निकालनेके 
लिये दरवाजे भी बने हैं । झआस्य माने जिससे लार बहे । लपन- जो लप २ करे 
यह पूराका पूरा शरीर अशुचि है। वढ़ियासे बढ़िया भोजन करनेके एक 
घन्दे वाद ही मल वायु निकलने लगता है | शरीरका चाहे जितना पोंपण करो 
वह घरारत ही करता है ॥ एक दिन वह आने ही वाला है कि जिस दिन शरीर 
छोड़ कर चले जाना है। यह शरीर यही पढ़ा रह जायेगा, और श्रात्मा 
निकलकर चला जायेगा । जैसे औरों के शरीर जले, वैसे ही यह भी जलाया 
जायेगा । विना जानेमें ही इतनी आयु तो बोत गई, शेष भी हाथ पर हाथ धरे 
हुए छोड़कर निकल जाने है । हे भ्रात्मच ! श्रपना भी कुछ देखना है या परके 
बिकल्पमें थों ही समय गंवाना है। देख एक परका अ्रणु भी काममें नहीं 
आ्राता है । 

कहते हैं कि दौलतके दो लात होती है । जिस समय वह झ्ााती है, पहली 
लात वह छातीमें मारती है, जिसके कारण दौलत वालेको अभ्रहंकार हो जाता 
है । छाती तन जाती है दूसरी लात जब वह जाती है तब कमरमें जमाकर 
जाती है। जिसके कारण दूसरेंके सामने नम जाना पड़ता है। इस दौलतकी 
मुहृबच्बतका फल कद्गु होता है। 

एक सेठजी थे । उन्हें धनसे मुहब्बत थी, लड़क़ोंपर वे तमिक भी विश्वास 
नहीं करते थे। उन्हें चाबी भी न देते थे लड़के बहुत समभाते, पर वह न मांचता 
* जव यमराज छातीपर चढ़,आ बैठा, तव सेठको सुध आई झोर लड़कोंको 
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बुला कर कहता है बच्चो, लो चाबी । लड़के कहते हैं-पिताजी, चावी श्रव॑ हमें 
नहीं चाहिए, साथ लेते जाइग्रे। दुनियांमें कुछ भी करलो मरनेके समय 
क्िसीकी नहीं चलती है। मरनेके वाद कोई वात काममें नहीं आती है !'जीवका 
“तरीर नहीं है:-बयह भरीर, जिसके कारण दुनियाँ भरते मोह करना पड़ता है - 
यह घरीर मेरा नहीं है। इस शरोरसे आ्रात्मा इतना श्रलग है जैसे दूधसे पानी । 

दूध दूधमें हैँ, पानी पानीमें है | गर्म करने रखदों दूध अलग रह जायेगा । 
पानी जल जावगा । घरीरमें श्रात्माका वास है, परन्तु शरीर अरीरमें है श्रौर 
आत्मा श्रात्मामें हैं। श्रायुक्षय होनेपर श्रात्मा शरोरका साथ छोड़कर निकल 

जाता है | इसी घरीरके मोहके कारग घनसे मोह होता है और अन्य जीवोसि 
मोह होता । मोहते ही अन्याव-न्यायका स्याल नहीं रखा जाता है। कब तक 
चलेगी यह मायाचारिता, पोल तो एक दिन खुल ही जानी है ! 

एक स्वािन थी। बह पाँच सेर दूध घरसे लेकर चलती भ्रौर रास्तेमें नदी 

का उसमें पांच सर पानी मिलाकर बाजारमें टृघ-वन्धनीपर दूध वेच ग्रात्ती ) 

महीनेके अन्तवें उसे दूधके पैसे मिले । पैसे गठरीमें वांघकर चली। रास्तेमें 
"बी मंदी फटी, इच्छा हुई नहा लिया जाग्रे । गठरी किनारेपर रखी, कपड़े 

डनाने और नहाने लगी । उस गठरीको एक बन्दर लेकर पेड़पर चढ़ गया उसके 

ऊपर उसने बट्धत पत्थर फँके, किन्तु वच्दरने गठरी न छोड़ी | कुछ देर बाद 

बन्दरने पोटली खोली श्रौर टालपर रखली ॥ उसमेंसे एक रुपया लेता नदीमें 

फेक देता और दूसरा सट्ुकपर । इस प्रकार वन्दर खेल करने लगा। ग्वालित 

यह देखकर कहती है कि हाय पानीका रुपया पानीमें गया श्रौर दूधका रुपया 

सटदापर पट़ा,मिल गया । 

थे बाग पदार्थ हैं इनकी रखवाली करने वाला कौन है ? जगत में कोई 

सहाव्य नहीं है, श्रपनी इष्टि ही सहाव्य है। कुछ तो जमनुके फंदमे फंस 
कर मालूम भी पढ़ गया, कुछ त्रौर मालूम पढ़ जायगा। वस्तु स्वरपका ज्ञान 
॥ भरे लिये सहाय्य है। यह घरीर जीवका कुछ नहीं हैं। थरीर कैसे वना, 
किससे बनाया, उस सम्बन्धर्में निभित्त नैमित्तिक भावका प्राकृतिक नियम है । 


पे 


लोग कहते हैं कि यह चीज प्रकृतिसे उत्पत्र हुईं परन्तु क्या प्रकृति किसी को 
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दीखती है ? सांख्योंमें तो प्रकृति शब्द ही निद्िचत है । भौर वे प्रकृति दाव्द 
का कुछ भ्र्थ भी अभिविचतरूपमें मानते हैं | पुरुष (आत्मा) में होने वाले मोह 
को वताय। कि यह प्रकृतिसे होता है भ्रकृतिसि एक महान्‌ उत्पन्न होता है, 
सीधे दाब्दोंमें वह 'ज्ञान! है। ज्ञानकों भी वे पुरुपसे उत्पन्त नहीं मानते । 
पुरुषको चैतन्य स्वरूप जरूर मानते है। जो मूल श्राचार्य हुए, उन्होंने कोई 
भी धर्म बईमानी से नही चलाया है| जाननेके लिये श्रनेक इष्टियां लगानी 
पड़ती है। बस यह सब इष्टि लगाने में भूल है। इसी कारण तिद्धान्तमें भी 
भूल होगई है । 

श्रात्मामें प्रकृतिसि समझ उत्पत्न हुई और समभसे श्रहंकार उत्पन्न हुप्ना 
और अ्रहंकारसे पाँच इन्द्रिया-द्रव्येन्द्रियाँ शौर क्मेंर्द्रियां, शरीर के श्रवयव 
उत्पन्न हुए । इद्रियोसे पांच भूत उत्पन्न हुए। वे मानते हैं कि गंध पृथ्वी 
की चीज है। भ्रग्नि नेत्र की चीज है । शब्द का सम्बन्ध श्राकाशरं है । जलका 
सम्बन्ध रसनासे थ्रौर स्पर्श का सम्बन्ध वायु से है। वे कहते हैं, यह सब प्रकृति 
की ही देन है। स्वभावसे जो चीज उत्पन्न होती है, वह दुनियां को नहीं 
दीखती है । कर 

शव प्रकृति पया है इसे देखे :--- 

जैसे एक दर्पण है । उसके सामने कोई रंग विरंगी चीज रख दी। रंग 
बिरंगी चौजसे उसकी कोई चीज नहीं निकल रही है। रंगविरंगे कागजकी 
चीज काग्रजमें ही है। श्रव दर्पणको देखों दर्पणमें रंगविरंगे कागजका 
परिणमन दीख रहा है। वर्षणमें जो फोटो उत्पन्न हुआ, वह भ्रकृतिसे उत्पन्न 
हुआ । वह प्रकृति क्या कागजकी प्रकृतिसे उत्पन्न हुई ? नहीं, बया वह दोनोंको 
प्रकृतिसे उत्पन्न हुई ?नहीं ।॥ यदि वह कागज और दवर्पणकी प्रकृतिसे उत्पन्न 
हुआ होता तो दोनोंमें एक ही वात होनी चाहिए थी। इसी तरह न केवल 
दपेणके स्वभावसे वह उत्पन्न हुआ | 

वास्तवमें' निमित्त नेमित्तिक सम्बन्धका नाम प्रकृति है। ऐसी योग्यता 
वाला दर्पण हो और रंगबिरंगे कागजकी अभिमुखतका निमित्त मिले, दर्षण इस 
रूप परिणाम जाता है--इवका कारण निमित्त नैमित्तिक सम्न्बध है। दर्पणका 
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ही ऐसा स्वभाव है कि दर्पण ऐसे पदार्थ को श्रभिमुख पाये, इस रूप परिणाम 
जाता है इसका नाम प्रकृति है । 

* निमित्त-नं मित्तिकसम्बन्धपुवंक जो कार्य होता है, उसे समझ लेना। 
-ग्निको निमित्त पाकर हाथ जल जाता है। क्‍यों जल जाता है, इसमें कोई 
क्यों चलती नहीं है । यदि कोई न समझे, हाथपर श्राग रखदो, भपने आप 
समझ जायेगा कि क्‍यों जल जाता है । सूर्यका निमित्त पाकर ये पदार्थ प्रकाश 
परिणत हो जाते हैं, ऐसा ही निमित्तनैमित्तिक सम्बन्ध है । शास्त्रोंके शब्दों 
का निमित्त पाकर शात्मामें परिशमन' हो जाता है। नियम, प्रकृतिकी वात 
और निमित्त-नैमित्तिकसम्बन्ध एक ही बात है। यह चौकी, इसके सामने 
प्रकाशपरिणत काष्ठ है । अभ्रत: यह काठको निमित्त पाकर प्रकाशरूष परिणत हो 
रही है । दर्पण को निमित्त पाकर इस फमरे के पदार्थ प्रकाश परिणत हो 
जाते हैं । जो ये किरणें दीख रही हैं -- ये भी स्कन्घ हैं। सूर्यको निमित्त पाकर 
जो प्रकाश परिणत हो रहे हैं। जगतमें जो भी निर्माण हो रहा है, वह सब 
निमित्त-नै मित्तिकसम्वन्धस हो रहा है । इसी का नाम प्रकृति है। 
जीवके कोई कारण पाकर कपाय भाव उत्पन्न हुए,उस उदित कषायकों 
निर्मित्त पाकर कर्मंवन्‍्धन हो जाता है। शऔर उस कमंवन्धनका नाम है, 
कार्माण शरीर । उसी कार्माण शरीर के साथ तैजस दरीर भी है ) इस तैजस 

कार्माण शरीरमें रहने वाला श्रात्मा जिन परमाणुझ्नोंको ग्रहण करता है, 
नाम कर्मके उदयको निमित्त पाकर यह ढांचा बन जाता है। यह शरीर 
निमित्तन्न॑ मित्तिक सम्बम्धसे उत्पन्न हुआ । यहां प्रकृति माने कर्म श्रौर निमित्त 
नैमित्तिफ सम्वन्ध । इस प्रकृतिसे हमारा शरीर उत्पन्न हुआ। थह शरीर 
श्रौदारिक वर्गणाझोंका बना हुआ हैं। पचेन्द्रियोंमें नारकी ओर देवका 
शरीर वैक़्रियक वर्गणाओ्ोंसे बना हैं। भेरे शरीरके निर्माणमें माँ-बाप 
की कोई करतूत नहों है फिर श्रपनेमें यह म्रम क्‍यों लगाये हो कि मेरे उत्पन्न 
करने वाले मेरे माता-पिता हैं। तुम्हारे षरीरके वननेमें निमित्त रजोवीरय 
है | तथापि सारी विधिका तो श्रध्ययन करलो | 
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प्रथम तो भया, शरीर न मिले तो ब्रच्छा है। गेरीरका वनन्‍्धन टूट जाये, 
बही सबसे बड़ा काम है । मयर मोहमें इस कामके लिये उत्वाह ही नहों जगता 
है । ऐसा प्रवत्त करो कि इस हारीरका इन्धन दृट जाये। यह घरीर ज़ीव 
का कुछ नहों है । यह संस्थान तो जीवका कुछ हो ही नट्टों सकता हैं 
बोलना और देखना--यें दो राग बढ़ाने के खास कारणा हैंः-- 

सबसे अधिक तनिपत्ति इन्हीं दो खास “कारसोस मिलती है है. आप्यन्‌ 
तू हैरान मत हो लि तुझे झादूम नहीं कि श्रॉस्ट श्लीर मह पर दिवाद्रणने 
लिये दो ढवकन लग्रे हैं। तुम इन दो दृवकनोसे अआ्रांसख और मु हों उस्द कर 
डाले इन सत्र विपत्तियोंसे छूट जाबओंगे। बोलना और देखना ४४ 
तो और इन्द्रियोंके कारग; भी अद्धिक नुकसान पहुंचता है 
कान, नाकमें और सारे शरीरमें द्वक्न नहीं हैं। भाग्यते आंख और म्‌ हप 
ढकक्‍कन रो मिल गये हूँ । लगाओं बा न लगानो तुम्हारी इच्छा हैँ । बढ़ 
मत मेरा कुछ नहों लगता है। ४ 


जीवरुस णत्थि राझो णवि दोसो णेव विज्जदे मोहों | 
शणो पच्चया श॒ कम्म॑ णोकम्म॑ चादि से णत्यि ॥४१॥ 


> 


जीवके राम नहीं है, द्वप नहीं है और मोह भी नहीं है। तथा जोवके 
ने तो आालव (भावकर्म) है, न कर्म है और न नोकर्म (झअरीर) 

जीवके राग नहीं है । अबवा राग जीवका छुछ नहीं है । राग क्श चीज 
है ? राग अरकृतिके उदयकों निमित्त पाकर जोवकी चारित्र भक्तिसे होने बाले 
परिशमनको राग कहते हैं । राग आत्माका परिणमन है बह कर्मोदयको 
निमित्त पानर हवा, अतः वह ने तो जीवका ही कहा जा सकता है, न केर्मका 
हीं। जो जिसका स्व होता है, वह उसके पास तीन काल रहता है। राग 
जीवका छुछ नहीं है | कर्मके उदयको निमित्तमात्र पाकर हुआ राग क्रिसक्रा 
कहा जाये ? ऊँसे दर्पण है, दर्पपके सामने संगत्रिरती चीज रुख दी, दर्पण 
रंग विरंगा हो गया | अब हम रंग विरंवापन किसका दवतावें ? यदि हम 


शपे 
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दर्षणका कह देते हैँ तो रंग विरंगापन दर्पणका सदा होना चाहिये भौर 
कागजमें वह फिर नहीं रहना चाहिये ? यदि रंग विरंगी चीजका रंग विंरंगा- 
' पन बता देवें तो वह उसके प्रदेशसे बाहर नही जा सकता है। वास्तवमें रंग 
विरंगी चीजको निमित्त पाकर दर्षण रंग विरंगे रूप परिणम रहा है। यहाँ 
पर जीवका स्वरूप बताया जा रहा है। जब जीवके स्वरूपको निरखते हैं पो 
राग जीवका नहीं है सम्यग्दुष्टि जीव हरेक चीजको अनेक इष्टियोंसे जब जान 
लेता है तो उनके उपयोगमें शुद्ध स्वरूप के अतिरिक्त कुछ ठहर नहीं पाता है । 
राग भझात्मामें नहीं है, स्वभावसे देख रहे है । राग जड़ पदार्थोमें भी नहीं है. 
अतः राग ठहरेगा कहाँ सम्यग्द्रष्टि जीव पर्यायके अछुद्ध भावोंकों आाश्य नहीं 
देता है। ये रागादिक भाव एक क्षणको श्राते है भौर दूसरे क्षणकों चले जाते 
है । यह झ्रात्मा एक क्षणकों झाने वाले राग आदिनें राग करके क्या नफा पायेगा, 
केवल श्राकुलता ही पायेगा । इसी प्रकार सम्यरइणष्टिको राममें राग नहीं होता 
है। अये हुए राग पर उसे खेद रहता है, उसे श्पनाता नहीं है। ओर न 
आार्शा करता है कि यह राग बना रहे | वह रागको वियोग वुद्धिसे ठालना 
चाहता है । जीवके राग कुछ नही है। राग प्ात्माका परिणमन है| तथापि 
स्वभाव इष्टिकी प्रघानतासे झा: के पारिणासिक भावकों देसने वाला जीव 
चैतन्य दाक्तिके अतिरिक्त जितने भाव है; उतने भावोंको सम्यग्हष्टि नहीं 
मानता है । जोवके राग नहीं है, जीव तो चेतन्य स्वरूप है | 

जैसे कोई सेठ हो, श्रारामसे पलने पुसने वाला हो। उसे कद हो जाये 
झौर उसे चक्की पीसना पड़े तो बह चक्‍की तो पीसेगा, परन्तु उसके पीसतेमें 
वह आनन्द नहीं मानता है। उसका चक्की पीसनेमें राग नहीं है। यही हालत 
सम्यर्इप्टिकी है । उसे भोगना पड़ता हूं, १रन्‍्तु उसकी भोगमनेमें इच्छा नहीं 
होती है । जिसका भाव द॑राग्यका हो गया है, उसका मन तो रागके करनेमें 
लगता ही नहीं है । सम्यग्दष्टिकि राग तो होता है, मगर रागमें राग नहीं 
होता है । जैसे कोई रईस आदमी है । उसे हो जाये बुखार । वह स्थ्रिग वाले 
पलंगपर पड़ा हो, वहां चारों ओरसे सजा हुआ कमरा. हो, चारों: 'ओोरतसे पंसे 
नल रहे हो, दारपर चपरातसी खट्टा दो, डाक्टर वैर्च बुखार देख रहे हों. अर्थात्‌ 
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सब प्रकारुका आराम हो, परच्तु क्या वह रईस ऐसे आारामको चाहेगा। उसे 
श्रौषधि दी जा रही हो, उसे पी भी रहा हो, परन्तु उसमें उसे राग नहीं है, 
उसकी यह इच्छा नहीं है, कि मैं श्रोपधि ऐसे ही सदा पीऊ'] पी रहा है 
ग्रत: भशौषधिसे राग है, परन्तु श्रौषधिके रागसे राग नहीं है । वह नहीं चाहता 
कि मुझे ऐसी श्रीपधि जिन्दगीभर मिले | श्रौषधि पीकर किसीके मनमें यह भाव 
नहीं आता कि हमें यह ओपधि जिन्दगी भर मिलती. रहे, चाहे वह मीठी ही 
क्यों न हो । इसी प्रकार सम्यग्ट्ृष्टिको कर्मोदयके कारण नाना विडम्बना 
होती हैं, उसे राग भी होता है, मगर वह उसे चाहता नही है। सम्यर्टृष्टि 
जीव चीजको चाह लेता है, मगर वह चाहकी चाहको नहीं चाहता है, क्योंकि 
वह॒ जानता हैं कि यह झात्माका वैभाविक पश्णिमन है क्षशिक है, उसे 
आख़वके प्रति ऐसा विश्वास है, मगर वह आस्रवमात्रको पहीं चाहता है । कोई 
आदमी किसी दूसरे आदमीकी हिंसा कर ही नहीं सकता । हिसा करेगा तो 
अपनी करेगा और दया भी करेगा तो श्रपनी ही करेगा । वह हिसा क्‍या हुई, 
दूसरेके सम्वन्ध्में जो विचार हुए, इसका नाश हो जाये श्रादि, उन विकल्पोंसे 
हिंसा हुई भौर हिंसा भी हुई विकल्प करने वालेकी । जब हिंसाका विकल्प होता 
है, जीवको मारनेका विकल्प होता हैं। जीव चाहे मरेगा वादमें, पहले हिसा 
विकल्प फरनेसे हो ही गई। 

सम्यग्टृष्टि जीधके पापका उदय भ्ौर पुण्यका उदय वराबर है। पुृण्यके 
उदयमें भी उसे निविकल्प शान्ति नहीं और पापके उदयमें भी उसे शान्ति 
नहीं है। ऐसी उसकी प्रतीति है जो पुण्य भौर पापको वराबर देख रहा है, 
क्या वह उनके कारण भूत उपयोगको वराबर नहीं मानेगा ? मानेगा। भ्रौर 
शुभोपयोग भौर भ्रशुभोपयोगसे बने हैं पुण्य और पाप । पुण्य श्रीर पापके उदय 
से सुख भ्ौष दुःख होता है सो वह सुख दुःखको भी वराबर मानता है। 
सम्यरइप्टिने कुछ ऐसी चीजका भ्रनुभव कर लिया है कि उसकी इष्टिमें पुण्य भी 
कष्टकर है और पाप भी उसे कष्टप्रद प्रतीत होता है। एकेन्द्रिय जीवोंमें 
गुलाबके पुण्यका उदय भ्रन्य अनेक फूलोंसे श्रधिक है। ग्रुलाबके फूलके पुण्यका 

फल हुआ।-फूलका तोड़ा जाना । पुण्यका उदय है ना, चम्पाके ? सो उनके 
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पुण्यका उदय होनेके कारण वे तोड़ लिये जाते हैं। खराब फूलोंको कौन 
तोड़ता है, उनका आयुच्छेद तो लोगोंके निनित्तसे नहीं होता है । सदा पुण्य और 
पापके उदयमें कष्ट मिलता है । एकको मानसिक कष्ट शौर दूसरेको शारीरिक 
/क्रष्ट होता है। यह उपाधि भी मानसिकदुःख, | आधि-मानसिक दांख उप-सनीप 
जो सानसिक दुःखके पास ले जाये, उसे उपाधि कहते हैं। धनादि सब उपाधि 
हैं । एक क्षण भी जीवनका ऐसा गुजरे कि रामस्त विकल्प छूटकर शुद्धोपयोग' 
रहे । आत्माका ध्यान हर वक्‍त वना रहनेके लिये तीन वक्‍त सामायथिक करना 
बताया गया है ।देखोना छः घन्टे अ्रन्यत्ष गये फिर सामायिक्त !शामकी सामाय्रिक 
से सुबहकी सामायिकर्मे १२ घण्टेका अ्रन्तर रहता है सो वहां भी करीब जगने 


के तो छह घण्टे गये । दिनकी सामायिको१] श्रन्तर छह-छह पघन्टेका है। साधु 
की नींद एक अन्तमूं हतसे अधिक नहीं होती हैं ।यदि उनको नींद अन्तमु हतँकाल 
श्रधिक हो जाये तो सातवें ग्रुरास्थानसे गिर जाता है। छट्ठी ग्रुणस्थानका 
भन्‍तमु हृतेकाल भी ४५ मिवटका नहीं होता है, बहुत हल्का सध्यम अन्‍्तमुं हूर्त 
होता है। सो साथु तो अ्रधेरात्रिमें भी सामायिकमें बैठ जाते हैं। 
जीवके राग नथों है। जैसे श्राप कठते है कि हमारा वच्चेमें राग है। तुम्हारा 
राग्र भ्ौर बच्चेमें पहुंच जाये ऐसाहो नहीं सकता । छुम्हार राग तुम्हारेमें ही रहता 
है, किन्तु आप बच्चेको विषय वनाकर अपने राग भावका श्राविर्भाव कर रहे 
हैं। हमारा कोई भी परिणमन किसी अन्यमें नहीं पहुंचता है। यह सब एकाँगी 
नाटक हो रहा है, दो मिलकर कोई कुछ नहीं कर रहे हैं केवल एक ही करने ' 
वाला है, वही उसे देखने वाला है, या भोगने वाला है। भला करते हो तो अपना, 
बुरा-करते हो सो श्रपना । भिखारीको देखकर क्या आप उसके लिये भीख देते 
हैं। आपने भिखारीके रोनेको देखकर अपने आापमें एक नया' दुःख उत्पन्न कर 
“लिया, उस दुखसे श्राप वेचैन हो जाते हैं। भ्रपने दुखकी मेटनैके लिये ्राप 
भिखारीको भीख देते हैं । श्राप वच्चेको दुःख देकर अपने रागको पूर्ण करते हैं । 
आप बच्चेको नहीं पोषते हैं, श्राप अपने रागरको पोषते हैं। जो करता है, वह 
" झपनी बात करता है, दुसरेकी कोई कुछ नहीं करता है । इस संसारमें कोई 
किसी की नहीं सुनता है, सव अपनी अपनी सुनतेमें लगे हैं। कोई किसीका 
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जान लो । ४ 

जीवके राग नहीं है, यह वांत बताई जा रही है। रागमें थे कपाय श्रा 
जाती हैं:--माया, लोभ, हास्य, रति, स्त्रीवेद, पुरुषवेद और नपुसंकवेद--ह 
प्रकृतियां रागमें श्रा जाती हैं॥ राग नामकी फोई प्रकृति भ्रलगसे नहीं है माया 
लोभादि कषायोंका नाम ही राग है। ये रब श्रात्मामें नहीं हैं। लिस प्रकार | 
राग धात्माका कुछ नहीं है, उसी प्रकार दवंष भी आत्माका नहीं है। क़ोध, 
मान, श्ररति भौर शोक, भय और जुगुप्सा--ये ढ़ पकी प्रकृतियाँ हैं । मान 
द्वंपमें भाता है, इसका कारण जो मान करता है, उसकी इष्टिमें श्रन्य लोग 
मेरेसे नीचे हैँ, यह भरा रहता हैं। मान करना ह्वएकी हो किस्म है। किसी 
से विशिष्ट राय हो, उतमें श्रपने श्रापके बड़प्पनका अ्रभिप्राय नहीं रह पाता 
है। भ्रपने आपके वड़प्पनका ख्याल तभी होता है जबकि किसीसे द्वंप हो । 
झरति और शोक भी हं षका ही परिसामन है, यह द्प भी श्रात्माके नहीं 
है। ये द प्‌ कर्मज है, सहेतुक है, पौदयलिक है, भ्रतः भ्ात्माके नहीं हो सकते 
हैं । पुद्गलके निमित्तसे होने वाले पौदृगलिक कहलाते हैं ! श्रात्मामे रागद्५ 
पुद्गलके निमित्तके बिना नहीं हो पाते हैं। रागादि हैं श्रात्माके ही परिणमन । 
यदि सब प्रकारसे वर्णन न किया जाये तो जीवको ठीक दिशा नहीाँ मिल 
पाती है। जिसको यही पता नहीं कि रागद्वं प मेरे हैं, मुछ्े दुःख देते हैं, तो 
रागद्व ५ मेंटनेका प्रयत्न ही क्या करेगा ? रागद्व प मुझमें उत्पन्न होते हैं, 
जिस काल ये-उत्पन्त होते हैं, उस काल ये मेरेमें तन्‍्मय हैं । यदि यही जाने 
कि ये रागद्वप सुभमें उत्पन्न हुए हैं श्रौर यह पता न हो कि ये सहेतुक हैं, 
पुदूगलके निमित्तसे उत्पन्न हुए हैं तो उसे यह कैसे मालूम होगा कि रागद्वेप 
दूर किये-जा सकते हैं । इस कारण उपादान इप्टिसे आत्मामें उत्पन्न होते हैँ 
झौर जिस काल उत्पन्त होते हैं तन्‍्मय हैं, तो भी श्रात्माके स्वभाव भाव नहीं 
है, निमितत पाकर उत्पन्न होते हैं। ये रागद्रे घादि यद्यपि पुद्गलको निमित्त 
पाकर उत्बन्त होते हैं मुझमें ही, तथापि ये दःखरूब हैं, भ्रतः इन्हें द्र्‌रा 
करना चाहिए । 
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यह भीतरका विचार ही अ्रपनेको वश्वाद करता है। एक तो वबाहरका 
कोई शत्रु नहीं होता है।यदि होता भी है. तो दुर किया जा सकता है। 
परन्तु श्रपने घरमें छिपा क्षत्रु ग्रपनी उन्‍नतिको रोक देता है, उसकी स्थिति 
सदा भयावनी होती है | ये राग श्रादि श्रात्मके भीतरी शत्र्‌ हैं, आात्माके 
वभाविक परिणमन हैं। स्वभाव इष्टिसि देखनेसे यह निर्णय होता है कि 
रागह्व प मैं नहीं हूं । श्राज किसी पुरुषके विपयमें ख्याल हो गया कि यह मेरा 
दुश्मन है, तब वह आआकुलित होता है श्रौर जब यह मालुम हो जाता है.कि यह 
मेरा भीतरसे हितेपी है तो मित्रता हो जाती है । 

पदार्थ है, उत्पाद व्यय प्रौव्यात्मक है। पदार्थमें इष्ट पनेका कोई निजी 
तत्त्व नहीं है । जैसे यह समयसांर किसीको जबर्द॑स्ती पढ़ाया जाये तो यह्‌ 
उन्हें श्रनिष्ट है। भौर जो इसका जानने वाला है, यही पुस्तक उसे इष्ट हो 
जाती है । यह पूस्तक स्वयं न इप्ट है, भ्ोर न स्वयं श्रनिष्ट है। हमारी 
जैसी रुचि होती है उसीके श्रनुसार हम हिस्से वना डालते हैं । वस्तुके तो हम 
हिस्से क्या बना सकते हैं, हमारेसें जो अ्रव्यवसान अपने परिणमनसे श्राप 
उठता है, हम उसके दो भाग कर डालते #॥--इष्ट और अनिष्ट ॥ वास्तवमें 
हम पदार्थके ट्रुकड़े नहीं कर सकते हैं। पदार्थ तो स्वथं इष्ट भी नहीं हैं, न ही 
पदार्थ श्रंनिप्ट है । रागके कारण वस्तु इष्ट प्रतीत होती है श्ौर दे पके कारण 
वही वस्तु अ्रभिष्ट जचने लगती है। जो वच्चा श्रापकी बचपनमें प्यारा लग 
रहा था, वह उस समय आपके लिये इष्ट था, वही वच्चा बड़ा होने पर 
अनुकुल व्यवहार न होनेसे अ्रनिष्ट प्रतीत होने लगता है। जो स्त्री जवानीमें 
इप्ट भ्रतीत हो रही थी, वह बाल पक जानेके कारण श्राज श्रनिष्ट प्रतीत होने 
लगती है । कोई पर पुरुष जो श्राज तुम्हारे लिये भ्रनिष्ट है, श्रौर वही यदि 
तुम्हारे बिपय कामनाओ्रोंमें साधक वन जाये तो वही इष्ट प्रतीत होने लगत 
है। भ्रपना वालक चपटी नाकका भी हो, मुहसे लार वह रही हो, तब भ्भ 
वह आपको इष्ट प्रतीत होता है। श्रापका श्रपना चेहरा चाहे श्रसुन्दर 


हो, दर्पणमें देखते ही सुन्दर कहने लगते हो । दुनियाँमें जो भ्रापको इष्ट लो । 
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ही आपको सुन्दर लगने लगता हैं औ्ौर जो आपको अनिप्ट लगता हैं, उसे आप 
असुन्दर बह देते हैं । यह लव अपने अपने मनकी कल्पना है । कोई वस्तु स्वयं 
न सन्दर है, न ही कोई वस्तु रव्यं अरुन्दर हैं। जिनवा आपसे राग है, उसे 
श्राप सुन्दर कह देते है और जो आपके लिये अनिप्ट है, उनको आप असुन्दरका 
डिप्लोमा दे देते हैं । देखो भेया ! जिनसे आपका राग हैं, उनमें आप सुन्दर 
असुन्दरका ठीक निर्णय नहीं दे सकते हैं तो जिनके विपयमें का राग्र नहीं है 
उनके विषयमें देखो । जैसे पशु, पक्षी वर्गरह, जीनवरोंमें कुत्ता और कुति 
दोनोंमें आपको कौन सुन्दर लगता हैँ ? बेल आर गाय--छन ढोनोंमें आपको 
किसका शरीर अधिक सुन्दर लगता है ? कुछ ऐसे प्रकरण हैं कि उन प्रकरणोंसे 
स्त्रीवेदी जानवरोंकी सुन्दरता नप्ट हो जाती हैं श्रौर पुरुपविदी जानव रोंकी 
सुन्दरता नण्ट नहीं हो पाती है । पुरुपवेदी जानवर नुन्दर दीखते है । 
आप अपनी मनुप्य जातिमें ही देख लो जिसे आप इप्ट मानते हैं, वह 
आपका सुन्दर है, दिसे आप अरनिप्ट मानते हैं वह आपके लिये असुन्दर है । 


इप्ट माने आपकी इच्छाओका प्रिय । सु+उन्दूर्न अर 


प्रत्यय लगा है। यह सुन्दर का सही अर्थ है। क्योंकि इप्ट वस्तुके संयोगसे 
आपको दुःख ही पहुंचता है । जिसे आप कहते है कि यह चीज हमें सुन्दर 
लगती है, उसका नतलव हुआ कि यह चीज हमें दुःख देने वाली हैँ। वस्तु न 
स्वयं इप्ट है और न अनिप्ट है। रागभाव इण्ट बनाता है और दे पमाव अनिष्ट 
बनाता है । विभीषणकोी रावणसे किया स्नेह था कि जिसकी रक्षा के लिये 
उत्तने जनक और दद्वस्थके सिर काट डाले। विभीपषण इस खोजमें था कि 
यदि जनक और दशरथ न रहेंगे तो सीता और राम भी पैदा नहीं हो सकते है 
अतः हमारा भाई नहीं मारा जा सकेगा। परन्तु जब रावशने परस्त्री हरण 
किया तो विभीपण रावणके कितना प्रतिकूल हो जाता है कि रावणके साथ 
होनेमें कितनी हीं सफलताओं में तो विभीषणका ही अधिक हाथ था । 

स्तु उत्पाद-व्यय श्रोव्यात्मक है । पदार्थ अपने युणोमे तनन्‍्मय है, अपना 
रिणमन करने वाला है, निजके क्ष त्रमें रहता है। इसके सिवाय जो कुछ 


किक 


हे 


्‌ कई 
न 


व 


न्दै 
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भ्रन्य वात पदार्थके विषयमें कहोगे, यह सब तुम्हारी कल्पना है। पुस्तक 
७ इन्च लम्बी है, ४ इन्च चौड़ी है--यह सब तुम्हारे दिमागमें भरा है। पदार्थ 
तो उत्पाद, ब्यय प्रौव्यात्मक है। पदार्थ न लम्बा है, न चौड़ा है। इन स्कन्धों 
में तो असलमें पदार्थ एक एक श्रणु है । 

श्रपन लोग भगवानसे ज्यांदह जानते हैं। क्‍यों भैया ! यह मकान मेरा 


है, इस प्रकारका जो श्रापका परिणमन हुआ, यह तो भगवानके ज्ञानमें फलक 
रहा है, परन्तु यह भगवानके ज्ञानका विषय नहीं है कि यह मकान इनका है 
जो मनुष्य यह मकान मेरा है. इस प्रकार अपने विकल्पसे कलुषित हो रहा है, 
यह भगवानको ज्ञात है। किन्तु भगवान यह नही जानते कि यह मकान इसका 
है भ्रौर श्राप जानते। सम्यसज्ञान उसे कहते हैं, जोन तो कम जाने और न 
ग्धिक जाने श्रतः हमारा ऐसा ज्ञान मिथ्या है। मकानका ऐसा स्वरूप नहीं है 
कि मकान मेरा है। मकानका स्वरूप द्रव्य-गुण पर्यायमय है। अमुक पदार्थ 
मेरा है यह भी उसकी प्रतीतिमें है और उसने उसके विषयमें श्रधिक जान 
रखा है| ज्यादह जानना भी मिथ्या ज्ञान है। वह अश्रधिक जानना यही तो हैं 
कि जो तत्त्व वस्तुके स्वरूपमें नहीं है, उसे भी ऋल्पित कर लेना। 
झ्रधिक॑ जाननेका रिजल्ट यह हुआ कि हमारा ज्ञान घट गया। इन जड़े पदार्थों 
का स्थरूप शौर कारण न जान पाये, यह भी गलती है झौर इसके विषयमें 
भ्रधिक जान लेना यह भी गलती है जो भगवानसे बढ़कर जानना चाहता है 
उसकी दुर्गति होती है । ये जगतके पदार्थ न तो स्वयं इष्ट हैं और न स्वयं 
अ्रनिष्ट हैं। हमारा ही राग इन्हें इष्ट बना देता है हमारा ही राग इन्हें 
भ्रनिष्ट बना हेता है । जो हमारी कल्पना हैं, उसे हम इष्ट मान लेते हैं और 
उसे ही भ्रनिष्ट मान लेते हैं। श हे 

शुद्ध चेतनमें राग नहीं है द्वप नहीं है, इसी प्रकार श्रात्मामें मोह भी नहीं | 
है। यह आत्मा के श्रद्धा गुणका परिणमत है। मोह कर्मोदयके नि्चित्त से होता 
है, मोह भात्माक[ स्वभाव नहीं हैं। जब किसीके लड़केकी भ्रादत बियड़ जाती 
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है, तो उसे दीखता है कि यह इसकी आदत नहीं थी, इसे दूसरोके बच्चोंकी 
“आदत लग गई है। 

मेरे आत्माकी शआ्रादत राग द ष करनेकी नहीं है । यदि श्रापको श्रात्मासे रुचि 
है तो आपको ऐसा ही दिखेगा। जरा आत्मस्वरूपकी देखो श्रात्माको आदत राग 
होप मोह करना है ही नहीं। यह तो कर्मोदयके मिमित्तसे लग गई है । केवल 
आत्मा भात्माको देखो तो श्रात्मा निरपेक्ष शुद्ध है। शुद्ध विकाससे देखे गये 
श्रात्माका यहां वर्णन नहीं है किन्तु निरपेक्ष स्वरूपसे देखे गये भ्रात्माका यहाँ 
वर्णोन इस प्रकार आत्मामें राग 6ूप मोह नहीं है। मुझ प्रात्मामें अध्यवसान 
नहीं है। इस प्रकार राग हँप मोह ये तीनों बातें आत्मामें नहो है, ऐसा वर्णन 
किया गया है | 

जीवके श्रात्षव नहीं है । झाखवके ५७ भेद हैंः--- 

५ मिथ्यात्व, १२ अविरति, २५ कपाय और १५ योग । विपरीत अभि- 
प्रायको मिथ्यात्व कहते हैं। वस्तु स्वतन्त्र है, परन्तु यह किसीके द्वारा बनाई 
है, यह श्रद्धा होना विपरीत भ्रभिप्राय है। वस्तु अनेक धर्मंवाली है, किन्तु सर्व॑ 
इष्टियोंसे वस्तुका निर्णय न करके एक इष्टिको ट्री सत्य मानना मिथ्यात्व 
है । अपने आप को फालतू मानकर प्रत्येक को ये भी देव हैं ये भी देव है । इस 
प्रकारका अभिप्राय आना विपरीत अ्रभिप्राय है। भगवान चाहे किसी को भी 
भान लिया जाये, परुतु भगवानका स्वरूप ठोक मानना चाहिए। बुद्ध वा 
वद्ध मान केशव वा शिवं वा-वाहे किसी को भी भगवान कहलवालो। 


छह कायके जीवोंकी रक्षाका भाव न आना और उनकी विराघनाका 

भाव आना, उसे कहते हैं काय-अविरति । मन और इन्द्रियके विषयोंसे विरक्ति 
न आना इन्द्रिय अविरति हैं। क्रोष- मान माया लोभकों कषाय कहते है। 
मन बचने कायका हिलना डुलना योग कहलाता है.। ये सब आख्रवके काररए. 
है, आख्व भी अपना नहीं है जो चीज अपनी नहीं है, उस चीजपर हठ कर 
लेना अपमानका कारण है। इसी तरह जो आ्रात्माकी चीज नृहीं है .और उस 
'ब५थभ हठ हो जाये, इसको ऐसा करके मान गा, मैं तो रसगुल्ला ही खाऊगा 
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श्रभी ही होना चाहिए यह सब आाज्ञयोंकी हुई है। जो विभाव परिणमन 
होते है, वे अपनी वस्तु नहीं है उसके विपयमें हठ करनेसे कोई लाभ 
नहों है उल्दे हानि ही है। मेरा किसी वस्तुसे राग हुआ है, यह राग हितकर 
नहीं हैं । रागको' करके उसकी हठ॑ मत करो । परिवारमें यदि श्रधिक लोग हैं 
सम्पत्ति अच्छी है यहाँ श्रारामका बुद्ध मत करो | मोहमें जीवको ऐसा लगता 
कि मैं ही उत्तम हूँ, बरवाद द्वोते दंगे तो भर लोग होते होंगे । भैया किसी 
जगह विश्वास मत करो ' आजवचकी हठ करनी वुरी हैं । दच्चे को हठ लगी. हो 
चुखी नहीं हो रूकता /४ । हमढो तो सबके हिस्सेसे दुगुने हो रसगुल्ले मिलने 
चादिए, मैं कम नदी ले सदता इसका फल पिटाई हैं। किसीकों किसी गरीबसे 
भी हृठ हो जाये यह भी बहुत बुरी चीज है। 

एक स्त्री बहुत हृटोली थी । मैं पतिकी मं छः मुडाकर ही रहूँगी ऐसी उसे 
टैंक आ गई । वह पेटके दर्दका बहाना लेफर पड़ गई । पेटका दर्द श्रच्छा हो तो 
कंसे हो, वह तो हठका दर्द था ।बहुत लोग देखने गये वैद्य डाक्टर श्राये,पेटका दर्द 
ऐसे नहीं मिटा (पतिने कहा कि दर्द कैसे मिटे? स्त्रीने कहा जो भी हमारां प्रिय 
हो, वह मूछ मुड़ाले तो हमारा पेटमें दर्द ठीक हो झबेगा। क्योंकि एकबार 

भी ऐसेही ठीक हआझा था। पतिने सोचा कि है कौन बड़ी वात,उसने अपनी 
मूछे मुड़ाली । स्त्रीको और चाहिए ही क्या था ? प्रतिदिन सबेरे उठकर चक्की 
पीसती हुई बावे अपनी टेक रदाई. पतिकी मृ छ मुट्राई ।” पतिने सोचा यह 
तो इसने मुर्के चिढ़ानेके लिये किया है अतः इसे भी मजा चखाना चाहिए। 


पतिकों एक उपाय सूका । उसने ससुरालमें एक पत्र लिखा कि तुम्हारी 
लड़की बहुत सख्त वीनार है, बड़े बड़े दावटर वैद्य बुलाये गये, किसीकी भी 
आीपधि कार्यकर न हुई, देवता भी बुलाये, सत्रभ यही सलाह दी कि इसकी 
बीमारी तभी ठीक हो सकती है, जबकि सब इसके परिवार वाले सिर भश्रौर 
मूछे मुड़ाकर एक लाइनमें इसे देखने श्रावे, श्रव्यथा यह मर जायेगी। यदि 
झ्रापको अ्रपनी प्रिय पुत्रीके दर्शन करने हो तो आप जैसा जानें सो करे | 
ससुरालमें चिट॒ठी 7हुंची, सबने वैसा ही किया “गैर लाइन वनाकर वे सुबह 
हीसुवह आये जब कि उसका चक्की पीसनेका टाइम था। वह च बंकी 


| 
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पीसनेका टाइम -था। वह चक्की पीसती हुईं प्रतिदिनकी तरह गाती है कि 
“अ्रपनी टेक रखाई पतिकी मृछ मुड़ाई ।” उसी समय पति कहता है कि 
“पीछे देख लुगाई, मुण्डनकी पलटन झाई ।” स्त्री बड़ी लज्जित हुई । 

अ्रतः भइया, देक करना श्रच्छी चीज नहीं है। न बड़ोंसे हठ करो, न 
छोटोंसे । हा अपने अ्रपराधोंकों मान लो। दुनियां इन्द्रजाल है। यहां 
कोई न्‍्यायधीद्य थोड़े ही बैठा है, वेघड़क कहदो कि मेरेसे यह गलती हो 
गई । किसी भी आखस्रवका हठ मत करो। अपने भ्ञापमें श्राये हुए राग 
परिणामका भी हठ मत करो । यदि हुठ करोगे तो घोखा खाश्ोगे ॥ 
प्रायः लोग खाने पीने की बड़ी हठ करते हैं । किसी चीजकी ४८छा हुई, वह 
तुरन्त मिली चाहिये ऐसा श्रभी होना चाहिए ऐसी हठ करना कभी श्रच्छा 
नहीं है । विनयसे रहोगे, सब कुछ मिलेगा, उज्जडुतासे रहोगे, सब कुछ 
रहा सहा भी उजाड़ वेठोंगे। जो चीज विनयसे मिल सबत्ती है, वह कभी हठ 
से नहीं मिल सकती है। आाख्वोंमें आ्रात्मवुद्धि होता सबसे पहली ह॒ठ है । 
यह हठ पर्यायबुद्धि होनेपर होती है। जो कुछ सोचा, वस वही सही, यह 
पर्वापध की हठ है । अरे. तुमसे ज्यादा चतुर तो आठ २ वर्षके वच्चे भी 
होते हैं । उनका भी ज्ञान श्रधिक पाया जाता है। भैया ! यहां मिला ही क्या 
है जिसपर इतना इतराया जाय | 

एक बाबू साहव थे । नावमें बैठकर सेर करने चले । वे मल्लाहसे पूछते 
हैं कि श्रवे, तू कुछ इग्लिश भी जानता है। उत्तर मिला--नहीं वाबू जी । बाबू 
जी कहते हैं कि वस तूने श्रपनी श्राघी जिंदगी खोदी भर पूछा कि अच्छी 
हिन्दी भी जानता है या नहीं । फिर वही उत्तर पाकर उपेक्षाकी इष्टिसे बावू जी 
ते कहा कि बत शब्नत्र तो तूने ड (पीर) जि दगी खोदी । जब नौका मंभधारमें 
पहुंची और डगमगाने लगी तब मल्लाहने बावूसे पूछा कि वाबू साहव श्राप तैरना 
भी जानते है। वाबयूजी ने कहा, नहीं। मललाह बोला--तो वाबू जी भ्रापने 
तो अपनी पूरी जिन्दगी खोदी। जब नाव डूबने लगी, मल्लाह तो तैरकर 
बाहर निकल आया और बाबू जी वहीं पानीमें विलीन हो गये । 

इस प्रकार सभी प्रकारकी हठ बुरी हैं । यह मोही जीव तो भगवानको 
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भी वड़ा नहीं मानता है । हमारी वड़ी सिद्धि हो रही है, इस प्रकार मोही 
जीव अपनेसे बढ़कर किसीको नहीं समझता है। श्रपनी ही पर्याय उसे रुचती 
है। रागद्व प मोह कपाय ये आत्माके कुछ नदीं हैं। इन भावात्रवोंका कारण 
कर्मका उदय है। कर्म जब बंधे होंगे तमी तो उदयमें भआयेंगे। कर्मकि बंधने 
का कारण जीवका कपाय भाव है। जीव अपने कपाय भावोंको बनाकर 
अपना नाश कर डालता है। संसारक्के प्रत्येक, जीव अपने ही श्राप अपने ही 
कपायसे अपने दुःखका कारण बना लेते है। किसीसे कुछ मिलता नहीं हैं, 
परन्तु परके विपयमें विकल्प वना बनाकर यह व्यर्थ दुखी होता है । ये श्राल्व 
भेरे स्वभाव भाव नहीं हैं, ये जीवमें प्रकृतिसि श्राये हैं। साँख्य लोग समभते हैं 
कि प्रकृतिसे श्रहंकार हुआ, वास्तवमें निमित्त-नैमित्तिक मावसे कपाय परिणमन 
होता है । श्रहँकार मुझ पुरुषमें नहीं है, प्रकृत्तिसे श्राये हैं। श्राई हुई चीजका 
ह नहीं करना | भ्राये हैं तो उन्हें उपेक्षाभावसे श्लाने देना श्रौर उसी प्रकार 
निकल जाने देना । उनमें झ्रादर भ्ौर भ्रात्मबुद्धि नहीं करना । किसीने कुछ कहा, 
उसकी उपेक्षा कर देना, उसे हृदयमें स्थान न देना, उनको वहीं खत्म कर देना 
चाहिये | कोई कुछ भी प्रतिकूल कहे, जो उन बातोंको पी जाये वह सुखी रहेगा, 
जी उस शोर उपयोग लगायंगा, उसे क्‍्लेश ही क्लेश हैं। वार वार वाह्मसे 
झपना उपयोग हटाकर उस चैतन्य स्वरूपकी ओर ले जाझो। हठ करना बुरी 
चीज है। किसीको छोटा मत समझो चूहे जैसे जानवर भी सिंहके काम श्रा जाते 
हैं। मरनेपर भी अनेक प्युवोंका शरीर मनुष्यकी कोई चीज किसी अ्न्यके काम 
नहीं श्राती है । मुझसे छोटे छोटे जीव भी वहुत्त काममें भ्रा जाते हैं। खोटे 
परिणाम बढ़ते २ इतने बढ़ जाते हैं कि उनकी हद हो जाती है। हमारे दुष्मन 
हमारे खोटे भाव है, अ्रतः उन्हें नष्ट करनेकी जल्दीस जल्दी कोशिश करना 
चाहिए । भक्ति करो, सत्संग करो, पुस्तक लेकर पढ़ो--ये सब खोटे भाव दूर 
करने और उपयोग वदलनेके उपाय हैं। दुखियोंके बीच जाकर खड़े टो जाना, 
इससे भी श्रपनी श्रक्ल ठिकाने लगती है । अनेक उपाय करके खोटे परिणामोंकी 


हठ मत करो | खोटे परिणाम होते हैं तो तत्काल रोक दो । 
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जीवंके कर्म नहीं हैं । कर्म जीवका कुछ नहीं है। यहां भेदविज्ञानकी वात 
चल रही है यह पहचाननेके लिये कि मैं आ्रात्मा शुद्ध कैसा हूँ ?, लोग भी कहते 
हैं, अ्न्थ-पुराणोंमें भी वर्णन किया गया है कि जीवके साथ कर्म लगे हैं। 
व्यवहार इष्टिसे यह वात सही भी है कि जीवके साथ श्रतादिकालसे कर्म ' 
लगा है। यह कर्म जीव॒कों दुःखका कारण बन रहा है किन्तु कर्म क्या है, इस 
बातपर प्राय: लोगोंने कभी विचार नहीं किया है। श्रौर यह कहकर उपेक्षा कर 
दी कि यह शआत्माका भाग्य है। कोई लोग अधिक विचारमें उतरे तो यह कह 
दिया कि विधिने यह तकदीर लिखी है, इसे ही कर्म कहते है। किसी ने कहा ' 
कि जीव जो करता है, वह कर्म है और उसी के श्रनुसार जीव फल पाता है । 


जो लोग कहते है कि जीव जो करता है, उसीके श्रनुसार फल भोगता है, 
यह वात उनकी सही भी हैँ । यहां पर यह प्रशइन हो सकता है कि जीव ऐसा 
क्यो करता है ? कर्मनामक जैसे किसी पर ट्रव्यके माने विना इसका उत्तर नहीं 
दिया जा सकता है। कितने ही लोग किसी ग्रृत् प्राणीकी खोपड़ी उठाकर कह 
देते हैं कि देखों इसकी खोपड़ीमें क्या लिखा है ? हड्डियोंमें प्रायः कुछ चिन्ह 
विशेष होते ही हैं, हरेक जगह कुछ श्रस्पष्ट निशान तो होते ही है, लोग उन्हीं 
चिन्होंको दिखाकर कह देते है कि देखो, यह लिखी है, इसकी तकदीर । 
तो वह कर्म चीज क्या है, इस विपयको प्राचीन ऋषियोंकी - युक्तियोंपर ध्यान 
देते हुए देखो । 
जीव एक चैतन्यमात्र वस्तु है, इसमें रूप-रस गन्घ स्पर्श कुछ भी नहीं है । 
ज्ञान दर्शन मात्र यह श्रमृर्त आत्मा है। जगव्‌र्में ऐसे स्कन्ध सर्वत्र भरे पड़े है,जो 
भ्रदिसे दिखाई त्रहीं दे सकते है, परन्तु है वे स्थूल । वे स्कन्ध जो कर्मे रूप बन 
* जाते हैं, उसका नाम हैं कार्माण वर्गणाए । इस प्रकार दो भिन्नजातिके पदार्थ 
है। जब यह जीव #ोधष, मान, माया, लोभ, राय हूं पादि रूप कपाय करता 
है तो यहाँ ही जीवके एक क्षेत्रावगाहमें भरी हुई जो कार्माणा वर्गणाए' है, उन 
वर्गणाओंमें प्रकृतिसे जीवको फन देनेकी शक्ति पैदा हो जाती है । जीव उन 
बर्गणाझ्रोंके उदय कालमें क्रीधी, मानी, लोभी वन जाता है। जीवके साथ 
कुछ कार्माण वर्गणाए' वन्धरूपमें लगी हैं उन्हें कर्म कहते हैं, वह जीवसे भिन्‍न 
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तु है। जीवनी जो किया है, परिणाम है, वह तो जीव से उस काल में 
अभिन्‍न है, परन्तु जो कर्म उसके साथ लग गये वे कर्म आत्मासे अलग हैं 


हे 


प्र 
कुछ ऐसा निमित्त नैमित्तिक सम्बन्ध है कि जौोवके साथ वे कर्म जाते हैं 


वे कम भी सं बसे भिन्‍त्र नहीं हैं। हे त्रात्मन्‌ ! जिन्त ठिससी प्रक्रार भी हो, 


स्वभाव भाव नहीं हैं , ऐसे जानन देखन मात्र उस आत्माका अनुभव करो। 
संत्तारका अऋंकट मिट जाणेगा- और उस समाधि की स्थिति में परमात्माके 
दर्शन करोंने। मोहके रहते, विकल्प, चिन्ता, झोकके रहते हुए परमात्मा का 
दर्भन नहीं हो सकता है| सब विकल्योंगो छोड़कर अपने आात्माके अनुभव 
लगो, दहां परमात्माके दर्भन हैं। जिस पर वस्तुके निमित्तसे यह जीव 
कर्म करता चला आगा है, वह कर्म जीवका नहीं है, भ्रतः उस कर्मसे व उसके 
विलापसे ममता छोड़ो । वह संसार माया जाल हैं, जो भी समागन मिले, थे 
प्यारे लगते हैं, इनका प्यार करोग्रे तो स्वाधीन आनन्द, आंत्मीय आनन्द और 
परमात्मा के दर्भव आदि सर्व सुख इससे वंचित रहेंगे। और मिली हुई 
विभूतिमें मरीरका रागन रहा हो तो परमात्माके दर्शन, आरात्मीय दर्णन 
जैस बड़े वैभव अ्न्तरंग में मिलेंगे। फिर भी मोहियों को कर्म किये बिना 
नहीं रतता हैं । एक भीखारी भीख माँगता फिरता है, उत्तकी तृप्णा कुछ ऐसी 
हैं कि पांच दिन पहलेकी भिक्षामें मिली हुई नूल्ली रोटी छुव्वामें जोड़े 
रखता है । भिल्ला मांगने-माँगत एक दिन एक सेठने कहा भाई, तू इन वासी 
“रोटियोंको फैक दे, तु्के ताजा भोजन करायेंगे ।| फिर भी उसे यकायक 
दिद्वात्त नहीं होता है । बह सोचता हैं कि ज्ञायद यह सेठ-न दे और में इन 
रोटियोंसे भी जार | उस्ते बढ़ निय्वातप्त नहीं होता कि मैं वास्ी फंककर 
ताज़ा प्राप्त कह । थे जगतके मोहो भी जिन पदार्थोको श्रपना मानते आये हैं, 
ज्ञानो गुर्के समकाने पर कि जो तुमने जोड़ रखा है, उससे ममता छोड़ो 
तुके अ्पूर्व आनन्द, परमात्म दर्शन कराया जायेगा। तू अपने आप में परमात्म- 
दर्शनकरेगा, तु इन सब नथ्वर पदार्वोकी ममता को छोड़ दे, ये पदार्थ अनैकों 


नमः 
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के द्वारा भोगे गये हैं, जो यह तुके वैभव मिला है, यह अनेक आत्माओ्रोंका 
जूठन है, तू इस वासी जूठे भोगोको छोड़ दे श्लौर अपने आ्ात्मामें एक श्रलोकिक 
आवननन्‍्द पायेगा फिर भी इस अनादि काल के भिखलारीको सहसा विश्वास 
नहीं होता है और वह वाह्य पदार्थोंसे ममता जोड़े रहता है । जो घरकेः 
खाते-पीते लोग हैं, उन्हें तो सेठ जी की वात का विश्वास है । इसी तरह 
तार्किक ज्ञानी को भी विद्वास है कि ये ज्ञानी गुरु भा सत्य कहरहे हैं कि तू 
इस जूुठे भोगोंको छोड़ भर तू ताजा भोजन कर । इस श्रकार कोई भिखारी 
भी धीरे घीरे सिखायेमें क्रा सकता है । निकट एक भिव्याइष्ठि भी आत्म शिक्षा 
में आसकता है । 
हे आात्मच्‌ ! राग, 6५, मोह और इनके आ्राश्रव तथा कर्मभी तेरा नहीं 
है। तू इन सव पदार्थों से भिन्‍न चंतन्यमात्र वस्तु है। आंखों देखी वात असत्य 
हो सकती है, कानों सुनो वात पर तो कोई त्रिद्वास ही नहीं करता परन्तु 
अपने अनुभवकी बात कभी असत्य नहीं हो सकती है। आँखों देखी वात में 
भी दम नहीं होता हैं । 
एक राजाका नौकर रात्त को प्रतिदिन राजाका पलंग विछाया करता 
था । एक दिन नौकरके मनमें आया कि लेट करके तो देखे कि क्‍या शभ्रानन्द 
आता है | वह चादर तानकर ज्योंही सोया कि उसकी नींद लग गई। रात को 
रानी आई, उसने समझा क्रि महाराज साहव सो रहे होगे, वह भी वहीं वरादर 
में पलंग पर सो गई। थोड़ी देर वाद राजा आया। रानीको एक पर उुरुपके 
साथ सोया देखकर उसको आँखें क्रोवसे आग बबूला हो गई। उसने सोचा 
कि मामला क्‍या है । यह तो जाने । राजा ने रानोको जगाया, रानी हकवकी 
सो हो गई। वह न समझ सकी मामला क्‍या हे | राजाने नौकरको जगाया। 
नौकर जगा तो काँपता-काँपता गिअमिड़ाता है।नोकरने सारी बताई कि 
महाराज, मैंने सोचा लि विस्तरपर थोड़ा आराम करके देखलू' कि मेरी नींद 
लग गई। राजाने अनुभवसे जाना कि बात ऐसी ही है, और सत्य भी है । 
ये सब श्रांखों देखी वात तो है, जो अनुभत्र कियेबिना असत्य सिद्ध हो जाती 
है ५ बन, मकान, रिश्ता, जायदाद-ये सब अम्ृत्य हैं। जरा अनुमव करो, 
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निर्गायमें भ्रपने श्राप असत्य प्रतीत हो जायेगा । यह सब संसारके पदार्थ माया 
हैं, पर्याय हैं, भ्रनित्य हैं। यह सब अप्ृत्य कैसे जानमेमें श्रायेगा ? एतदर्थ 
पहले सत्य बातका पता लगाना होगा। क्योंकि जब सत्य बातका निर्णय 
'हों जायेगा, तभी तो इस संसार को श्रप्तत्य समक्ला जायेगा। सत्य बात के 
मालुम चलने पर ही असत्य बतका निर्णय क्रिया जा सबता है। जैसे-एक 
आ्रापका नौकर वाजार से कोई ॥) की चीज लाया श्रौर ॥॥) के पैसे बताता 
है कि वस्तु ॥) में आई है । किसी तरह से श्रापको यह विश्वास हो कि यह 
चीज ॥) में ही श्रात्ती है तो श्राप तभी जानेंगे कि यह भुट बोल रहा है । 
भैया ! एक सनातन श्रहेतुक | भजनोंमें वोलनेसे तो समभमें नहीं श्राता है 
कि यह दुनियां भूठी है। भूठी तो तभी ग्रह समभमें भ्राता है, जबकि सत्यको 
आ्रापने खोज निकाला हो । जो सत्यको समभे बिना दुनियाकों कूठी कहते हैं 
वे स्वयं भूठे हैं, क्योंकि मान तो रहा दुनियां को सत्य, किन्तु गा रहा कि 
दुनियाँ भूठी है और हम कहते हैं कि वह स्वयं भूठा है। जिसके बलपर 
| जिसको निमित्त पाकर यह जीव नाना नाच कर रहा है, वह कर्म भी जीघसे 
भिन्‍न है कर्म जीवका कुछ नही हैं। ये कम संसारमें सर्वेत्र भरे पड़े हैं, 
जब जीव कपाय करता तब उन्हें खींच लेता है भ्र्थात्‌ (निमित्त रूपसे) है, कर्म 
का रूप कर लेता है। और उन कर्म वर्गणाओंकों श्रपने सुख दुःखका कारण 
बना लेता है । जब जीवको राग पैदा होता है, वह किसी वस्तुकों श्रपना लेता 
है श्र श्रपने सुख दुःखका कारण बना लेता है। जब जीव कपाय करता है, 
तब बह कार्माण वर्गणाओं को अपना लेता है श्ौर कर्मो' फो भ्रश्ने सुख दुःख 
का कारण वना लेता है । जब जीव राग करता है तो वह अपनी इष्ट श्रन्य 
वस्तुओं को श्रपना लेता है भौर उसे श्रपने सुख दुःखका कारण माय लेता 
'है। यह भी झ्राप जान, रहे कि जिसे श्राप अ्रपना लेते हैं, वह आनन्द का 
कारश तो बनता नहीं है, किसी न किसी रूप में आाकुलता का कारण बनता 
है। यदि भ्ानन्द चाहता है तो पर वस्तुकों भ्रपना मत मानो | यदि पर वस्तु 
को अ्रपनाया तो सब आपकी चेष्ठाएँ बदल जायेंगी। जैसे किसी कुछुम्ब मै 
केवल-स्त्री पुरुष ही हैं । पुत्र का राग उठा, किसी को गोद लिया, कुछ दिन 
| 
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झाकुलता महसूस नहीं हुई, परन्तु कुछ दिन बाद वह भी आकुलता अनुभव 
करने लगता है । उतनी तो आकुलता उसे होगी ही कि जितनी श्रत्य लड़के 
बालोको होती ६ । कोई वालक हो तो उसे कोई चिन्ता नहीं होती है । उसका , 
जीवन विद्यार्थी, पुरुषार्थी के छप में आनन्दके साय बीतता है। श्रांरामसे 
पढ़नेकी धुन है, पढ़ रहा है विशुद्ध विशुद्ध विकल्पोंमें चित्त चल रहा है, ह 
आाकुलता उससे कोसों दूर है । जब शादी हो गई, वह उसीमें खुशी मानता 
है। कुछ दिनों वाद दो हो ज,नेके कारण आाकुलताए' बढ़ीं। जब बच्चे थे 
सव पर विश्वास करते थे, श्रव उनका किसी पर विद्वास होता ही नहीं है 
उनका जीवन कलुपित बनने लग जाता है । कोई जीव दुखमें पड़ा हुआ भी 
अपनेको आराममें मानता है। कुछ अन्तरंत दुःज्न तो ऐसे हैं वह उनको 
प्रकट नहीं कर सकता है | कुछ दुःखऐसे होते हैं, जो दूसरोंको दिखमेमें श्रा 
जाते है। वच्चे हुए, श्रनेक हुए, उनके पालन-पोषण रूप दुःख सामने मुह 
फँलाये खड़ा है। कितना भी धन मिला हो, उनका गुजारा नही हो पाता है। 
देखो, वचपन से उसकी जिंदगी कितने आराममें वीतती८ थी, अरब उसके पग- 
पग पर दुःख है, पद-पद पर आपत्ति है । मार्ग वष्ट का कीर्णे है, अपने जीवन 
का कोई लक्ष्य नहीं बांध पाता है। जो व्यक्ति जितने बड़े पद पर पहुंच जाता 
है, उसके उतने ही दुःख बढ़ जाते हैं। जब दुवारा छुनाव होता है, तब यह 
चिन्ता सवार हो जाती है, कहीं हार न जाये, नोक कट जायेगी, सारी इज्जत 
मिट्टी में मिल जायेगी यहां तक सोच बैठता है कि यदि इस चुनाव में न जीत 
पाया तो मर जाऊगा, किसको अपना मुह दिखा न पाऊंगा, पर्याय बुद्धि में 
मरनेके सिवाय भ्रन्य चारा ही क्‍या है ? कितना धृशित विचार कर बैठता है 
यह आरमा । अच्तरंगर्म ' इच्छा है प्रधान मंत्री राष्ट्रपति या श्रन्य मंत्री या 
राज्यपाल आदिवनने की, खड़े भो चुनाव में, परन्तु वह कह देता है कि भ्रव 
इस ओर जाने की हमारी इच्छा नटटीं है मैं श्रव मंत्री आदि नहीं बनना चाहता 
हूँ । उनको लगा रहता है कि कदाज्नित हार गये कि लोगों में रहकर लोग यह्‌ 
महसूस करें कि अभ्ुक व्यक्ति हार गया है-बह ऐसा वातावरण बनाना 
चाहता है। सुख है कहां ? लौकिक सुख्धों की ६६८ से देखो तो भूमि पर अपनी 
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रात बड़े आारमसे विताने वाला कुम्हार भी सुखी है4 कहां सुख, दुःख 
सयी दुनियांमें ? 
कर्मके सदयसे भ्राप्त हुई चीजमें सुबकी खोज करना, यह सफल होनेका 
जरा भी उपाय नहीं है । यह श्रेष्ठिवर कुरदकुन्दाचायं समभा रहें हैं, इन भोले 
भूले भटके जगतके भिस्तारियोंको । हे भिखारियों ! इस वासे श्र भूठे झुखे 
भोजनको छोड़ो, इससे तनिक तो मुह मोड़ो, हम तुम्हें स्वाधीन और आ्त्मीय 
शानन्दको देने वाला ताजा भोजन खिलायेंगे। परन्तु यह भ्रवादिका भिखारी 
डसीको श्रपूर्व॑ मानता है, उसे ज्ञानियोंकी वातपर सहसा विश्वास नहीं होता 
है। कोई तर्कको जानने वाला भिखारी (ज्ञानका भिखारी) श्रांचायकी शरणमें 
जाता है भौर श्रनुकूल श्राचरण करता है, मोक्षमार्ग के नाना उपाय करता है । 
तब वह जानता है कि श्रोह ! मैंने परमें उपयोग रखकर अझनादि कालसे अपना 
| जीवन यों ही विपय वासताझोमें बिता दिया । ये कर्म रूपी विपवृक्षके फल हैं । 
ये मेरे भोग अपनाये बिना ही निकल जाशो । मैं तो केवल चैतन्यमात्र तत्व के 
अनुभव करता हूँ । मेश समय स्वानुभव में जावे । यह कर्म मेरे कुछ नहीं हैं- 
इस प्रकार सम्यग्इष्टि भ्रनुभव करता है । 
कहते हैं कि जीवके नोकर्म नही है। ईपत्कर्मको नोकर्म कहते हैं। कमेके 
* बाद यदि किसी श्रन्य निमित्तपर नम्बर झ्राता है तो वह है शरीर। जीवके 
ढुःखी होनेमें निमित है कर्म, भौर वह कर्म फल देंवे, इसमें कारण वनता है 
शरीरी कल्पना करो कि जीवके साथ कर्म लगे हैं, शरीर नहीं हो तो फल कंसे 
मिलेगा ? शरीर फल देनेमें कर्मका सहायक है, भ्रतः इसका नाम नोकसे रखा । 
सभी के अपने-प्रपने न्यारे-न्यारे शरीर हैं भ्ौर सभी को अ्रपने शरीर द्वारा 
दुःख-सुखका प्रनुभव होता है। श्रभी श्रापके शरीरमें बुखार हो तो भर्मामीटर 
लगाकर श्रापके वुद्धार का श्रन्दाज लगाया जा सकता है, परन्ठु आप उनके 
वुश्लारका अनुभव नहीं कर सकते हो | जो जिसके साथ विपदा लगी है | वह 
उसके द्वारा सुख दुःखका भ्रनुभव किया जाता है। - 
धरीरोंकी जाति देखो कितनी हैं। एक जाति ऐसी भी है, जिसके श्रांस, 
नाक, कान,मुह श्रादि कुछ भी नहीं है, उन्हें स्थावर जीव कहते हैं। उनमें 
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पृथ्वी, श्रग्नि, जल, वायु और वनस्पतिके घारी६ होते हैं। पन्ना, हीरा, मोती 

जवाहरात, सोना, चांदी श्रादि व पृथ्वी कायिक जीव हैँ। दिल्‍्ने वाली चीजें 

सभी जीवके चरीर हैं| यद्यपि बहुत थी चीजें शव जीव नहीं हैं, 
श्र 


साम्राज्य 

रहा 0. + जीव पा जीव छोट देता अल 

था रहा है | बह नोॉकम का जांद नहीं हूं नरार का जाब छाटू दत्ता हू शत 
हि की कीच दरीरका >+ -. घारण इ्ड्च् 5: लता >> 

बच्तैर अलग जाता है और जीव अन्य धरीरकी धारण कर लेता हे ॥ 
2 यहां द्ररे जाता “हु उनका 

अरहंत देवका घनर अरहत अवस्थाक वाद यहा हा उद्र जाता हू आत्मा उचक 

ते पक 2 हो हो सकता, क्योंकि 

कदा नही हां सकता, वेदाक्र 


जीवस्स णत्थि वस्गो ण॒ बग्गणा णंत्र फ़डदया केडे | 
णो अज्मप्पदाणा णेव ये अशभावठाणांणे ॥ ४२ ॥ 


है 


और न अनुनाग स्थान हैं। जीवरके दग नहां हू । ये जो कर्म 


हर हक 





के कार्माण परमाणखुआझोके समृह हैं । अब उस परमाणुआओम छुछ ऐसा विभाग 
डाल दिया जाये जो वरावर-वरावबरकी दक्तिके परमाण हैं, दे वर्ग हैं | जितने 
कर्म ब्रांचे, उनमे परमाणु बहुत है । जो कर्म दाँधे हैं, मानो उसमें १० नम्बरकी 
बक्तित लेकर १०० ठिद्रा तकक परमाणु झा जाते हैं । उन सबमें दर्ग वर्गणा 


आदिका विभाव हैं| वर्गके समूहका नाम है वर्गणाएं | इसके वाद न्पर्धोंक 


नहीं हैं। श्रात्मान उलनन्‍न हाने दाल बितन भी विनाव हैं, उनमेंसे दीवका कु 


पु 
लिन पु 
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हैं, मेरा है, ऐसा क्यों भुत लय गया । वस यही तो उंसारका कारण 
भरतकों 5.हते हैं कि घरमें रहते हुए वराग्य हो गयो । घरमें हुए, 
राज्यको भागते हुए भी उनके मनमें यह नहीं था कि यह मेरा है । एक जिज्ञा- 
सुत्र पूछा नहाराज आप इतने ठाट वाटसे तो रहते हैं, फिर लोग आपको 
वेरानी क्‍यों कहते हैं ? मन्त्रियोंने कहा हम समझाते हैं। एक तेल भरा कठोरा 
डिलासुकों दिया और कहा कि तुम पहरेदारंके साथ जाकर राजमहलका एक 
एक विभाग खूब अच्छी तरह घुम आवों और तेलका कटोरा हाथमें लिये रखना 
ध्यान रहे कि कटोरेमें से तेलकी एकमी वूद जमीनपर न पड़ने पाये, नहीं 
तो शूट कर दिये जाबओगे | श्रव वह जिन्नासु पूरे राजमहलकों देख रहा है, 
उत्त तेल भरे कटोरे पर । जब वह पूरा.राजमहल घूम श्राया, 
सन्त्रियेनि पूछा तुमने क्या देखा ? जिज्ञासुने कहा, महाराज, थूमा च देखा तो 
सर्वत्र, परन्तु देखा कुछ नहीं, क्योंकि निगाह इसपर थी कि कठोरे में से कहीं 
तेलकी वूद न गिर जाये । मन्त्री कहते हैं-इच्ती प्रकार महाराज भरत करते तो 
हैँ राज्य परन्तु इप्टि रहती है आत्मस्वरूपपर । राज्य करते हुए भी वे इन सव 
बाह्य वंभवेसि द्िरक्त हैं, केवल अन्त सग्पर इम्टि है । 
जैसे कोई कुट्॒म्वर्म या दूसरे के घरमें कोई मर गया हो, घरपर वह रोटी 


होता नहीं कि भोजन कर रहा हो, उपयोग अन्यत्र होनेसे कानमें कौर देने लग 
जाये । इस भोजन करते हुए भी उसका चित्त भोजन करनेमें-नहीं है। इस 
प्रवार सम्पाम्प्टिकी भीतरी प्रतीत्ति शुद्धस्वभाव पर रहती है, वाह्में वह समस्त 
कार्य करता हू | जैने मुनीम है । वह दूकानकी पूरी रक्षा करता है, 5गर उसे _ 
मनमें प्रतीति बह है कि मेरा झूछ नहीं है, परन्तु केरता है वेसा, जैसे उसीका 
सब बुद्ध हो । फिर जानीके ज्ञानमें ही क्यों सन्देह ? उसको प्रतीत्ति आत्मामें ही 
है । माता जैसे वच्चेको “नाशनया, मरन जोग्गा, होते ही क्यों न मरगया था” 
आदि गाली देती है, परन्तु उसके मनमे उसके हितकी इच्छा रहती है । कुछ' 
ऐसी हो प्रेस्णा होती है कि करना कुछ और पड़ता है श्रौर चित्तमें कुछ और 
होता है । जिम्त वक्त ज्ञानी जीव्रको यह श्रद्धा हो जाती हैं कि मेरा वैभव मेरा 


4 | 
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गुण है, मेरा स्वामी मेरा भात्मा है, मेरा जनक मेरा श्ञात्मा है, मेरा पुत्र मेरा 
आत्मा है, मेरा वन्धु मेरा ज्ञान है, मेरी स्त्री मेरी अनुभूति ही है, सर्वे परिवोर 
भेरा मेरेमें ही है, ऐसा जिसे प्रत्यय हो गया है, वह पुरुष सहज उदासीन हो 
जाता है । 

जो सुकौशल मुनि शन्नमी खेल कूद रहे थे। थोड़ी देर वाद जब पिताके 
दर्शन हुए । मनि पिता (मुनि) को निकालने का अ्रादेश दिया, यह देख घाय 
रोने लगी | सुकौणजलने सानुरोध घायसे रोनेका कारण पूछा । धाय कहती हैं 

“कक बेटा, जो ये मुनि आये थे, ये तेरे पिता थे तेरी माने घोषणा कर रखी है 

कि यहां पर कोई मुनि नशझ्रा पाये और जो अ्राये उसे तत्काल भगा दिया 
जाये । यह सुनकर सुकौहलका मन विरक्त हो गया। लोगोंने वहुत समझाया 
कि तुम्हारी स्त्रीके श्रमी गर्भ है, उसको तिलक करके विरक्त हो जाना । परन्तु 
सुकोशल कह देता है कि गर्भमें ही मैं उसका राज्यतिलक करता हूँ । और 
कहकर सुकोशल कुमार से सुकोणल मुनि वन जाता है। 

जैसे श्रापक्रा कोई मित्र है। यदि आपको माल्तुम चल जाये कि वह आपके 
प्रतिकूल पड्यत्र रच रहा हैं तो आपका उसके प्रति मन जट्टा ट्ो जाता है । 
यही हाल सम्यग्इष्टिका हैं, उसका मन समस्त पदार्थोस्रि विरक्त हो जाता है । 
सम्पर्थप्टि कहीं भी चला जावे, मगर वह अपनी झात्मकोठी को कभी नहीं 
भूलता हैँ । उसको ऐसे आानन्दका अनुभव होता हैँ कि जो आनन्द कहीं नहीं 
है। जिसका मन संस्तारसे विरक्त हो गया, फिर उसका मन संसारके भोगोंमें 
क्या लगेगा। जिसने एक वार ऊंचे आानन्दका अनुभव कर लिया है, वह 
कब प्ठ आनन्दका अनुभव क्यो करना चाहेगा ? रागढ्ठ प श्रादि मेरे कुछ नही 
है, में तो चैतन्यमात्र आत्मा हूं । 

ऊंची से ऊंचो वातका जिस कालमें अनुभव किया, उसका स्मरण सदा 
आता ही है। सम्पग्इष्टिको ऐसा विश्वास प्रति समय बना रहता है कि आनन्द 
इसही स्थितिमें है आत्मा न वेप्णाव है, न वनिया है, न ब्राह्मण है, न ठगकुर है, 
न जैन ही है। वह तो जो ह तो है। और जैसा बह है, वैसासमभरममें आता है । 
जिस किसी के सगभमें यह श्रात्मा झा गया, समझो उसका कल्याण हो गया । 
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लाभ नहीं कि मैं दुनियांकी इष्टि में ब्राह्मण कहलाऊ या जैन 
मेरा लाम, जैसा स्वरूपसे में हूँ, उसे पहिचान जाऊं, इसमें है 
इसके वाद मैं कुछ नहीं चाहता हूँ । अपने आत्नाको पहिंचानने तक की देर है, 
ह होना होगा तर, वही होकर रहेगा । 

आत्मज्ान तकका पुख्यार्थ किये जाओ, वह आत्मज्ञान सब विधियाँ 
जगाथना ।“ब्रालज्ञानात्वर कार्य न बुद्धी धारवे घिरम ॥” बहुत काल तक 
भात्मनानके सिवाय अन्य वात धारण न करो। 

एक राजा था ।वह घूमने जा रहा था । तालाबके किनारेपर जब वह 
नहाने उठरा तो संबोगतः उसकी मुद्रिका तालावमें गिर गई। और संयोगसे 
वह कमलके वीचमें आगई। स्ा्यकालका समय था, कमलके वीचमें वह भी 
मु द गई। बहुद्र दुढवाया, नहीं मिली । राजाके मंत्रीगण एक अ्रविधिनानी 
मुनिके पास गये । उन्होंने वाया कि एक त्तालावके कमलमें वन्द है । मंत्रियोने 
वहाँ जाकर हू द्ञा. मिक्नई । अद पुरोहितके मनर्भ आया कि में इप्र दिच्ाको 
सीक्ष जाऊ' तो बड़ा आनन्द रहे । मुनिके पात आया, सीखना प्रारम्भ किया । 
ज हो गया अब उसका मन उससे अलग नहीं हुआ । उसने 
सोचा, सुर्के तो उससे भी अच्छी चीज मिल गई 
. जँन आस्त्र कहते है कि चाहे जहां जाओ, उत्व का निर्णय स्वयं कर लेना । 
न न गच्छेज्जेन मन्दिसर्म” । इसका कारण यह है कि 
लोगों को यह भय है कि यह जैन मन्दिरमें जायेगा तो बहमी जैन हो जायेगा 
जैनदर्धनरमें आचार, दस्तु स्पदप भगवानस्वरूप, श्रात्मस्वरहूप सवका वर्णन 
सुगम और ऋट प्रतीतिमें आने वाली वस्तु स्वहूपके अनुकूल वर्णन 
हैं) उत्तकों सुदकर वह इसका प्रत्यण प्रायः कर ही लेगा । अतएव उन्होंने ऐसो 
सृक्तियां गढ़ दाली हैं । ज॑ 

बही ठीक है। किस्ती-किसी वातमें तो उन लोगों 

से भी अधिक तक दिया है। अन्यमत्तों का प्रतिपादन भी जैन न्यावोंमें किया 
गया है | तुम्हारा अनुभव कहे तो उन वातोंकों मानों। जैंन झात्त कहते हैं कि 
अन्य चास्त्रोंकी भी खूब देखा जो सत्य प्रतीत हो, उसे स्वीकार करो। सत्य 
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को ग्रहण करो, धर्म विशेषकों नहीं । वस्तुका जो स्वरूप हैं, उप्तपर ही इष्टिदो, 
उस स्वरूपमें शुद्ध श्रात्मा नजरमें आयेगा । श्रात्मामें जो भी भाव समभते आरहे 
हैं वे शपाधिक हैं पर्यायें है श्रतः वे अ्ध्यात्मस्थान भी आ्रात्माके नहीं है । भ्ात्मा 
ध्रव है ये स्थान अप्नूव हैं। वर्ग, वर्गंणा, स्पद्ध क तो प्रकट पुद्गल द्रव्य है 
ही । किन्तु इनके उदयादि अ्रवस्थाकों निमित्त पाकर जो श्रष्यात्मस्थान होते है । 
वे भा आत्माके नहीं है श्रथवा वे श्रात्मद्रव्य नहीं हैं ! 

आत्मामें जी संयो ) भाव हैं व जो संयुक्त पदार्थ हैं उनसे पृथक चैतन्यमात्र 
निजसत्तामथ अपने आपके परिचयसे मोक्षमार्ग प्रगट होत है। सर्वकक्‍्लेशोसे मुक्ति 
पानेके लिये निज परमात्मतत्त्व जानना अनिवार्य श्रावश्यक हे । जिसने अपने 
आपकी जाना उसको ईइ्वरके गुणमान करना तथा रिर रगइना लाभवायक 
है । अपने आपको जाने विना सिर रगड़नेसे गूमटे ही हो जावेंगे। आात्माको 
जाननेस ही जाता इष्टा बन सकता है। 

जैसे रोटी बनाने वालेको शंका नहीं होती कि यह बनेगी अ्रथवा नहीं वैसे 
ही ज्ञानियोंका शंका नहीं होतो कि मुक्ति मिलेगी या नहीं । उन्हें तो यह्‌ 
सूभता रहता है, भक्ति यही है, मुक्ति इसी रास्तेसे है, में पहुंच कर रहूंगा, 
वह दूर नहीं मुझे जरूर मिलेगी क्योंकि मुक्तिकहीं भ्रन्यत्र नहीं झ्ात्मा है इसही 
का शुद्ध विकास मुक्ति है। इसी तरह आ्रात्मत्तत्तकी वात समभने वाले को 
सन्देह नहीं होता | उसे तो इंढ़ धारणणा रहती है सम्पम्दर्शव ज्ञान चारिय 
मिल कर ही एक मोक्षका मार्ग है । तीर्थंकर मोक्ष नहीं देते, न शास्त्र देते हैं 
झौर न मुनिही शिवदाता हैं । शभ्रात्माके छारा आत्मा ही श्रात्माको 
मुक्ति देता है । ' 

एक घड़ेमें लड॒टू भरे रखे थे। वन्दरने श्राकर हाथमें ३-४ लड्डू भर 
लिये । भव हाथ नहीं निकलता, तो निकाले कौन, जब वह उन्हें छोड़े तब 
हाथ निकले । इसी तरह यह जीव अपने ही वारणो से संसारमें भटक रहा है 
तथा उन कारणोंकों छोड़कर अपने ही द्वारा छूट सकता है । 

प्रायः मनुष्य मिथ्याका श्र छूट करते हैं । किन्तु ऐसा नहीं, मिथ्या शब्द 
मिथ्‌ घातुसे बना है मिथ श्रर्थात्‌ू दो का सम्बन्ध | तो जहाँ मिथ्या कहा जाय 
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वहां दो का सम्बन्ध जानना चाहिए। परको अपना मानना यह हुआ मिथ्य/! 
यह इृष्टि खराब हुई, जहां एक को ही माना जावे वह दृष्टि भ्रच्छी | जैसे 
यह श्रात्मा श्रकेला ही सब कार्य करता है । तो भी परस्पर के सम्बधको लगा 
कर जीव जाना करते हैं। श्रात्मतत््व जो है वह स्वसंवेदन से जाना जाता है । 
वाह्मस इृष्टि भिन्न रखो। 

सर्व पदार्थ भिन्‍न हैं, उनसे मेरा कोई हित नहों होता । क्रोधरूप मैं नहीं 
मानरूप मैं नहीं, भायारूप मैं नहीं और न लोभरूप मैं हुँ। मिजका श्रूव जो 
स्वभाव है वह श्रखंड, चिदानन्दमयी, ज्ञाता इष्ठा मैं हूँ । ज्ञानरूप श्रात्मा मेरी 
भ्रन्तः देदीप्पमान हो रही है स्वभावतः स्वभाव जानने का उपाय देखो भ्राम 
छोटा रहने पर काला रहता है, कुछ बढ़ने +र हरा हो जाता है, फिर पीला, 
लाल, रंगमें परिणत हो जाता है ' इसमें श्राम का रूप बदला है, भ्राम तो 
वही है जो .पहले था । और रूप सामान्य भी वहीं है। वदल, कौन ? रूप । 

' सी जो रूप नामक गुण प्रारम्भसे सदा है वह है रूप स्वभाव। यह तो आत्म 

स्वभाव जाननेके लिये इष्टान्त है| भ्रव श्रात्मा में देखो चैतन्य स्वभाव अनादि 
प्रनन्त है किन्तु प्रति समय ज्ञानोपयोग व दर्शनोपयोगके परिणमन हो रहे हैं । 
यथा संभवत्र छप्मरथों के क्रमशः व केवलियों के युगपत | इसमें जो परिणाम 
रहा है वह तो है चैतन्य स्वभाव भौर जो उसकी परिशतियां हैं वे है पर्याय । 
चैतन्य स्वभाव ध्र्‌व है वह है श्रात्म स्वभाव । कहते हैं ना श्रादमी वदल गया । 
यही श्रादमी पहले था, यही श्रव है । मनुष्य परिस्थितियों में पड़ कर श्रन्य 
रूप हो गया है, न कि मनुष्य ही दूसरा हो गया है ? रूप गुण घुव है। 
काला, पीला, नीला, श्रश्नूव है। ज्ञान तो ध्रुव है, किन्तु उसकी दशायें श्रश्मू व 
हैं । ध्रूवकी एृष्टि कल्याण युक्त है, श्र्नूव की भ्रकल्याण युक्त है । 

जिनके प्रूव श्रान्म स्वभावका परिचय नहीं वे इस बात पर अ्रचरज करते 
है साधु जंगलमें अकेले कैसे रहते होंगे, उन्हें भय नहीं सताता होगा ।'इस 
तरह की कल्पनायें आत्मस्वरूपानभिज्ञ मनुष्य किया करते हैं। इस तरहके 
मनुष्योंकी बुद्धिपूर्वक यथार्थ वात सोचना चाहिए कि साधु जंगलमें निरपेक्ष 
भावका ध्यान करते हैं। जब वहां किसी की अश्रपेक्षा ही नहीं तो भय किस 
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वस्तुका । कपड़ा गोला था, घूलमें गिरनेसे घूल लग गई, सूख जमे पर घूल 
कर जाती है ।बेंसे ही कर्म कपायसे बंचे थे, कपाय दूर हुई, कर्मेनि विदा.ले 
ली। स्त्री मेरी है, पृत्र मेरा हैं, कुद्ुम्बीजन मेरे हैं, यह मेरे आश्रित रहते-हैं, 
मैं इनका मरण पोपण करता हूँ ये मुक्के सुख देते हैं, इस तरह की कल्पनासे 
अशुभ कर्म वधेगा । भगवान आप बत्रिलोकी नाथ हूँ, संसार के तारक हैं, में 
अज्ञानी हूँ, परपदार्थमिं रमण कर रहा हूँ, इससे भी शुभ कर्म बंघे। लेकिन 
हा एक निरविकल्प, निरपेल व्याव है वहाँ कर्म नहीं आते, मार्ग कर्मीका 

अग्ल्द्ध हो जाता है। 

विकार सहित परिणाम करके कपाय बढ़ा कर निज स्वभावका प्राणी 
घात करते हैं । जितनी शात्मायें हैं, उनमें परमात्माका दास है लेकिन 
ऐसा नहीं कि परमात्मा छोटा या बढ़ा किसी रूप हो भ्ौर प्रत्येकर्में जुठा २ 
ठहरा होवे । तात्पय यह है प्रत्यक आत्मामें परमात्मा होने की शक्ति है । 
परमात्मा तो आकर तुम्हारी आत्मामें नहीं समागया तुम्हारा हो स्वभाव 
परमात्मतत्त्व है । 

यह जीव जिस तरह के परिणाम करता है, उस तरह के सुख दुख 
भोगता हैँ । एक लड़का दूसरे लड़के को २० हाथ दूरसे चिढ़ाता है तो लड़का 
चिढ़ने लगता है, गाली वकता है, रोता हैं क्रोवय करके मारनेकोी भपटता है। 
लेकिन क्या चिढ़ाने वाले की उगली वहां गई, या जीम, नाक, हाथ, पैर, 
वहां पहुंच गया । और देखों साथ के अन्य लड़के नहीं चिड़ते हैँ, तो इसमें 
अपने ही परिणामोके अनुसार चिढ़ाना और दुख उठाना मान रखा है। देखो 
वे सभी वालक अपनी अपनी योग्यतानुकूल अपना अपना परिणमन 
हैं। जगत के जीव जो भी नुद्धी होते हैं वह अपने ही भावसे सुर होते 
और अपने ही भांवसे दुद्दी होते हैं । एक घर में ६ आदमी हैं उनमें वो सुखी 
हैं तथा ४ दुखी है, तो उन चार को किसी ने दुल्ी बनाया नहीं किन्तु 
ऐसा मान रखा है, इसलिए उनके परिणाम हो उन्हें दुद्ध देते हैं । 

रामचन्द्र जी ने दया कम दुख उठाये, कृष्णती को आपत्तियोंका सामना 


' करना पढ़ा, भरत, वाहवलि को दख उठाना पड़ा । यह सव पण्यवान जीव थे । 


5. 
च्ज 


0 
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फिर दुख क्‍यों ? यथार्थमें असली परीक्षाकी कसौटी श्रापत्तियोंपर सही 
कसी जातो है , उनमें जो खरा उतर गया, विपादको पलले नहीं पड़ने दिया 
इस तरहके जीवने ही आत्मतत्वको समभनेमें सफलता पां ली । 


मैं एक श्रात्मा हूँ इस तरह प्रतिभास जिसे होईगया, ड्सी आत्माका व्यान 
करनेपर श्रात्मामें पूर्ण सुख्की कलक झा जाती है। प्रत्येक श्रात्मा न्‍्यारा 
न्‍्यारा है। किसीकी परिणति छिसी अ्रन्य श्रात्मामें नहीं मिलती । प्रत्येक प्राणी 
भ्रन्यकी सेवा करनेमें तभी उच्चत होता हैं; जवकि उसे सेवाभावमें श्रन्तरज् 
से सुखधकी भलक होती हैं और सेवा विना अ्रपनेकी दुखी पाता'है। ऐक 
अध्यापक १० छात्रोको पढ़ाता है। १ वुद्धिमांतन निकलेता है, क्या वह 
अ्ध्यापकके पढ़ानेसे ज्यादा समझ लेता है,तथा बाकी मुर्ख रहते हैँ तो क्या वाकी 
छात्रोंके' हृदयमें पढ़ाना ठीक नहीं बैठता मास्टर । उनमें अध्यापकने न 
तो एकको बुद्धिमान बना दिशा है श्रौर न & को समभानेमें कमी की है। 
किन्तु बुद्धिमान छात्रकी ज्ञान योग्यता श्रात्मामें पहलेसे ही विद्यमान थी, 
' बह ज्ञान कारण पाकर प्रस्फुटित हो गया । आंत्मा स्वयं ज्ञानस्वभाव है। ज्ञान 
पर पर्दा पड़ा हुआ है, वह श्रपना समय आनेपर उस तरहकी श्रवस्थामें पालेता 
है तथा ज्ञान विकसित हो जाता है । अन्तरज्धसे ज्ञानका प्रस्फुटित होना ; स्वभाव 
है, वह वाहरसे श्राकर न मिला है और न मिल ही सकता है। अनुभवका 
स्थान सर्वोपरि है । 


संसारी प्रत्येक भ्रात्मा अपने भावके श्रनुसार झलता है। अ्रपने २' भावके 
अनुसार स्नेह करता है एवं अपने परिणामोंके अनुसार हं प करता है| जिससे 
हम राग, करते हैं हो सकता है वह हमारी कुछ मी परवाह नहीं करता हो 
भले हम उसे प्राणपणसे हर दम तैण्गर रहें। हंप करनेपर भी, जिसपर 
हम दोप कर रहें हैं, वह भ्रानन्दस भूम रहा है , उत्ते है ष करने वालेसे कोई 
हानि नद्दीं हो रही । पर हू प करने वाला अपनेर्म ही जल रहा है पार लौकिक 
हानि तो है ही तथा ढवं प कर्ताको लौकिक हानि भी उठानी पड़ती है। पाचन 
शक्ति मन्द पड़ जाती है, चेहरा जिवर्ण हो जाता है श्रादि। राग करने पर 


ह 
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भी अन्यका हित नहीं कर सकता । राग करनेसे कहीं योवनकों वृद्धावस्था 
से नहीं बचा सकते और न वृद्धने पुष्ट ही कर सकता हूं। 

हम जो कर सकते हैं वह अपने ग्रुणोंका ही परिणमन कर सकते हैं । इसके 
अतिरिक्त अन्य पदार्थका कर्ता अपनेको समझना वही संसारक्लेशकी खान 
हैं। इस मिध्यावुद्धिति वचकर अपनी रक्षा करें। 

आत्मत्तत्वका परिचय कर लेने वाले ज्ञानी आत्नावोंकोी वृत्ति एकरूप 
होती है, किन्तु ददि उपाधियोंका उदय विश्षिप्ट आझावे तो अन्त: श्रा सत्य होने 
पर भी द्वत्ति विचित्र हो जाती है । ' 

एक सेठके एक ३ वर्षका बालक था। सेठ मरणासन्त था । उसने पांच 
प्रमुच्चोक्नो बुलाकर उन्हे जायदादका ट्रस्टी वना दिया और कह दिया कि जब 
वालक वालिय हो जाब ठव जायदांद सौंप देना । 

एक दिन ठगने उस्ते सड़कपर अकेला खेलते हुए देखा और ठग उसे घरले 
गया और ठगिनी को दे दिया । 

ठउविनीके प्रास वबचपनसे 
पर वह सब्र कार्य करता 


करता है । 





ही वह लड़का रहता है। ठगनीके कहने 
। छेतकी रप्ला करता है, पश्चत्ओंकी देखभाल 


ण्फि 


एक दिन वह लड़का अपने झहर पहुंचा। ट्रस्टियोंने समकाया कि तुम 


अपनी जायदाद उंमालो । वह श्राइचवे करता रह गया आत्विर बोला कि हम 


हे दिन बाद संभालेंगे । फ्ोंपड्ीमें जाकर वह उगनीसे पूछता हैं कि सच तो 
दो मेरे मात्ता पिता कौन हैं। व्यनीने सच २ कह दिया ! तुम एक सेठ्के 
पुत्र हो जोकि गुजर छुक्ने हैं। अब वह मानता है कि मेरे पिता वह ये जो 
गुजर छुके तथा व्यनीसे भी मां कहे तो उसपर पुणे विश्वास नहीं करता। 


पर वश होकर उत्तको ऐसा करना पड़ता है | इसीतरह कर्मों की पराधीनता 
से परक्तो अपना मान रहा है कर्मो की पराघधीनता भो जब जावे, जब पर 


बी ० 


!'कमनाकन्मयूत, जे मोह ऋझरना 
पदार्थों ते मोह करना छोद् दे । 





जब इस प्राखीको यह दोव हो जावे कि मैं अपने ही परिणमनसे जन्मता 
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हैं तथा मरता हूँ तव इसे निरचय हो जावे, मैं ही पुत्र हें, मैं हीं श्रपना 
भाई हूँ, मैं ही श्रपना पिता हूं, में ही अ्रपना कुटम्बी हैं तव वह 
यद्यपि अपने धनकी चोरोंसे रक्षा करता है। उदरपोपरणके लिए न्यायपूर्वक 
धन कमाता है, कृद्॒म्वीजनोंका निर्वाह फरता है. दान देना, पूजन करना आदि 
नित्य कार्य भी करता है । यह सव होनेपर भी पर पदार्थोकोी अपनेसे शिन्‍्न 
अनुभव करता है, तथा इस फिकारमें रहता है, कव निजात्मानन्दका प।न कर 
उसमें निमग्त हो जाऊ । 

बालक, वालिकायें जहां पैदा होते हैं। उनमें वैसे ही संस्कार घर कर 
लेते हैं। तथा उनके माता पिता जिसको देव मानते हैं उसी 
को वह पूजने लगते हैं भगवान क्‍यों है, कैसा है, यह जिज्ञासा 
व प्रतीति वे नहीं करते । उन्हें जैसी।घारणा शुरुमें जम गईं उसी पर विश्वास 
करने लगते हैं, अनेकोंकी इष्टिमें (सब धर्म एकसे मालूम पड़ते हैं उन्हें नमकके 
ढेले एवं रत्नमें श्रन्तर ही मालुम नहीं पड़ता । दूध गायक। भी होता है, श्राक 
का भी, वड़का भी, दूध पर अभ्रभी तक ऐसा दोर्द देखनेमें नहीं श्राया कि जो 
झाकक। दूध पीता हो । गायका दूध सभी पीते हैं । इसी तरह धर्म तो 
अनेकोंका नाम है किन्तु उनकी अ्रसली परीक्षा करनी चाहिए किससे हमारा 
हित हो सकता है। कौन सा धर्म हमें संसार रूपी समुद्रसे पार कर देगा । 

वस्तुतः मनुष्य उसे कहना चाहिए जिसका स्वरूप सर्दव एकसा रहे, सो 
तो श्रांखोसे देखनेमें नहीं श्राता । कोई कभी बालक है, तो कभी युवा है, कभी 
वृद्ध है यदि यह सव दक्षायें मनुष्य हैं तो दशा मिट्नेपर मनुष्य मिट जाना 
चाहिए | सर्देव एक सा रहे वह मनुष्य है सो सदेव अवस्थायें एक सी रहती 
नहीं । इसलिए इन सब दशावोंमें रहने वाला एक आ्राघार मनुष्य है। यदि 
मनुष्य जीव है तो मनुष्यकी श्रवस्था मिट जाने पर जीव मिट जाना चाहिए 
आंखोंसे झ्ात्मानिंय नहीं होता जब श्रात्माका ज्ञान होगा वह ज्ञानसेही 
होगा । ८ 

बच्चे मिट्लैका भदूना बनाते है, वह थोड़े समयमें गिर जाता है। या वही 
बच्चा गिरा देता है, श्रथवा दूसरे वच्चे उसे गिरा देते है,वह अधिक समय नहीं 
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उ्हरता । उसी तरह मनुष्य) या अन्य प्राणीके दरा जो सृप्टि चलती है, वह 
अधिक समय नहीं ठहरती, कुछ समयमें वह नण्ट हो जाती है । मनुष्य निश्चर 
इण्टिसे 'सामान्यतया एक रूप ही है मैं विद्वान हूं, में सुखी हूँ, में दुखी हूं, 
मैं मुर्ख हूँ, मैं मनुष्य हूं, मैं राजा हूँ इस तरह की कल्पनायें अज्ञानी जीदोंमें 
उठा करती हूँ । 
एक झादमी एक साधुके पास पहुंचा और वोला साधु जी मुझे ऊचा ज्ञान दो 
साधु जीने कहा “एक ब्रह्मास्ति द्वितीयं नास्ति' एक आत्मा हैं दूसरा कुछ नहीं 
है । इतनेपर उसे सन्तोप नहीं हुआ तो कहने लगा और अधिक बताइये । नतव 
साधु जीने कहा नगरमें एक पंडित रहते हैं उनके पास जाकर अधिक ज्ञान 
सीखो । उस आंदमीको मर्मकी वातपर” विश्वास नहीं हुआ और पंड़ित जी 
के पास जाकर पढ़ने लगा तथा विद्यादानके बदलेमें पडित जीकी गायोंका 
गोबर उठाने लगा | इस तरह १२ वर्ष विद्या पढ़ते हो गये, श्रन्त में बोला 
पंडित जी ' विद्या पढ़नेकी मर्मकी वात तो बता दो” । तब उन्होने कहा एक 
ब्रह्मास्ति द्वितीयं नास्ति”। तंव फिर उस आदमी की समझें आयाकि 
यह तो सबसे पहले ही साधु जीने पढ़ा दिया था, १२ वर्ष गोवर व्यर्यमें ढोया 
ज्ञानके विना आत्माघर घर दुखी है, कोई किसोके प्रतिकूल है तो दुखी है, ! 
कोई श्रनुकूल होने पर भी दुखी है । 
यह आत्मा अजर अमर है, चेतत्य युक्त है इसपर विदवास नहीं बैठता । 
आत्मा अनेक प्रकारका नहीं है, न कोई उपाधि उसमें है। भ्रम वुद्धिस 
जीवका उपयोग परमें लग रहा है। कभी परिणाम दुकानमें, कभी घरमें 
कभी छलत्री पुन्नोंकी रक्षामें, कभी राज कथामें कभी भोजन कथामें इस तरह 
मन कुछ,न कुछ सोचा ही करता है। तथा मन जब वशमें हो जाता है तब 
परमात्माके दर्शन हो जाते हैं। सोचनेमें परमात्मा नहीं दिखेगा, सोचना बन्द 
करनेपर ईइवरके दर्शन हो सकेंगे । 
मुसलमान,भाई कहते हैं दो फरिइते कंघेपर बैठे हैं यह फरिश्ते राग 
श्र हूं प ही हैं तथा चार पहिरेदार इस मनुष्यके साथ लगे है। ये पहिरेदार 
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झाहार, निद्रा, भय श्ौर मैथुन संजायें ही है । इसी तरह यह जीव अमसे संसार 
में घूम रहा हू । 
एक आदमी जगलमें जा रहा था। रास्तेमें देखता है, एक हाथीने 
वच्चकों सुडसे पकड़कर मरोद डाला। वह श्रादमी हाथी हारा यह कृत्म 
देखतेद्दी चिल्लाता है, भ्ररे मेरा बच्चा मरा भ्रौर वहोश हो जाता है । वह बच्चा 
उप्तका नहीं था, भय मनृष्योंने जब यह देखा तो उसका खास बच्चा बुलाया 
गया । उसे देखते ८ वह होशमें त्रा जाता है। य्रश्मॉपर उत्त श्रादमीकों सुख 
उच्चा देखनेका नहीं हुम्रा, किन्तु उसे सृसत्र सका हुआ कि हाथीके द्वारा मरोड़ा 
गया बच्चा मेरा नहीं है यह जान हुआ। इसी तरह जबतक' पर पदार्थों 
में अपनेकी ममत्व बुद्धि रहेगी तवतक उसी मनुष्यके समान बेहोंशीका नशाजाल 
छाया रहेगा और जद प्रार्तेपार्दी बुद्धि दूर हुई आनानद की सहजोत्यत्ति 
समझो । ममता पिश्ञानितीने कितनोंकों नहीं दरुबोया, तथा उसी ममत्वक्रा 
गुटका खाते फिर रहे हैं । मोही जोवोंने इस तरह अनन्तानन्त भव विता दिये 
-फिर भी ममत्व वुद्धि नहीं जाती । 
भक्तिमें भाव लगे तो श्रेप्ठ है, बिना भावक टुठकारा नहीं । भक्तिकी श्रौर 
श्रन्तस्थल तक नदी पहुंचे तो श्रात्मीक लाभ नहीं होनेका । जब इस कप्राणीके 
हरा निश्चय हो जाता ८ कि गत पदाश्रोसि मेरा निजी अहितहो रहा है, इनसे 
न श्राज तक लोड कार्य सिद्ध हुआ है श्र न ब्रागे जाकर होयेगा, तब बह उन्हें 
तिलाझलि देकर पार्तना तके पथ श्रग्नगर होता हू | जिवका उत्तर कठिन है 
वह अनुभवसे सुगम हो जाता है । एक पुरुपकी दो स्त्रियां थी। बड़ी स्भीके 
कोई लटका नहीं था, छोटी स्त्री लड़का था । यह देखकर बड़ीको डाह्म पैदा 
हो गया । तत्र उसने अदालतम केय दायर कद दिया कि लड़का मेरा हैं। जब 
बड़ी स्त्रीके बयान लिये गये तो उसने कहा कि जो पतिकी जाबदाद होती है, 
उसकी हकदार स्त्री हुआ करती है, इसलिए लड़का मेरा है । छोटीसे पूछा 
गया तो उसमे भी कहा लडका मेरा हैं । जब दोनों भ्रपना २ बहे तो राजाने 
एक उपाय सोच निकाला। राज्यके तलवार वाले सिपाहियोंकों बुलाया गया है 
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शौर कहा, इस लद्केको काटकर इन दोनों स्त्रियोंको श्राघा २ देदों। इतप्तपर 
बड़ी स्त्री प्रसन्‍न हुई तथा छोटी चिल्लाकर बोली, महाराज पुत्र मेरा नहीं है, 
वड़ोका है उसीको दे दिया जावे । तब राजा यथार्थ बात समझ गया कि पुत्र 
छोटी स्त्रीका ही है, वह किसी भी हालतमें उसे जीवित देखनेमें सुखी है । इसलिए 
लड़का छोटी स्त्रीको दे दिया गया । 


इसी तरइ जो एक श्रात्मा है, उसका हल शअ्रपने अनुभवसे निकलेगा। 
खुदके भ्रनुभव बिना, मान्न शास्त्रोंके सुननेसे उसका हल नहीं निकलेगा, दूसरोंके 
उपदेशसे भी नहीं निकलेगा । पूरातो पड़ना अपनेसे दुनियांभरके पदार्थोंको 
इकट्ठा करनेसे क्या मिलेगा। मनुष्न भोजन करते हैं, पशुभी खाते हैं । किन्तु 
पशुओं को कलके संग्रहकी चिन्ता नहीं, उन्होंने खाया श्रौर चल दिये। पशुका 
मरनेपर प्रत्येक हिस्सा काम झाता है । पशुका चमड़ा, हड्डी, माँस, सींग, 
गोवर, पेशाव, वाल भ्रोदि सभी कार्यमें गाते हैं। मनुष्यकी जब तारीफ की जातो 
है तो पशु पक्षियोंसे उपमा दी जाती है। जैसे अश्रमुक व्यक्ति शेरके समान: 
बलवान है । तो शेर श्र षठ ठहरा । उसकी नाक तोते के समान है, श्रांस हिरण . 
के समान हैं, वाल सपंके समान हैं, चाल हाथी के समान है, बोली कोयलके 
समान है आदि । इस तरह पशु पक्षियोंका स्थान श्रेष्ठ ठहरा । यदि मनुष्यमें 
एक घ॒र्म नहीं है तो उससे पशु ही श्रेष्ठ है । घर्मके होनेसे ही मनुष्यका स्थान 
पणुओझ्रोंस ऊँचा हो सकता है। 


परात्मवादी जिन कुतत्त्वोंकी भ्त्मा मानता है वह कोई भी शरण नहीं है 
शरण तो सहज निरपेक्ष सनातन प्राप्मस्वभाव की इष्टि ही है। जब यह इष्टि 
न हो तव इस इष्टिके प्रसादसे जो परमोत्कृस्ट हो चुके हैं उनकी भक्ति है तथा 
जो इस मार्ग में लगरहे हैं उनकी भक्ति है एवं जो सद्‌ वचन इस म 7र्गके वाचक 
हैं उनका अध्ययन मनन विनय है। 


चत्तारिदंडक सें जहाँ शरण वतलाया है, वहां पूर्वके तीन तो पर पदार्थ है । घर्म 


निज तत्त्व है। अरहंत, सिद्ध, साधुकी जो भक्ति है वह व्यवहार भक्ति है 
» उसकी बात अपनेमें उतारे तो लाभ है। अ्रहतके जो गुरा है मेरे भुण हैं, उनको 


प्रवचन तृतीय पुस्तक गाथा' ५२ ( १३१ 


प्राप्त करदेमें मैं समर्थ हूँ। सिद्धका जो द्रव्य है वैसा मेरा है । सिद्धके जो गुण 
हैं वैसे मेरे है । तथा सिद्धकी जो पर्याय है वैसी पर्याय पानेमें मैं समर्थ हैं, इस 
तरह वह सिद्धको शरण वना लेता । साधुका जो परिशमन है उसको मैं भी 
धक्ति रखता हैं। धर्म भक्ति कहो या उपासना वह निश्चय भक्ति है ।मोह, राग 
हे पसे न्‍्यारा जौ परिणाम है वह धर्म है, वह धर्म श्रात्माका खजाना है, उसे 
चुश्नेमें समर्थ नहीं, चुगलखोर बदनाम नहीं कर सकते, मायांचारी उस 
आरात्मतत््वको मायाजालमें नहीं फंसा सकते। व्यवहार शरण लेकर पीछे 
व्यवहार शरण छोड़े तब भात्मबुद्धि पैदा होवे । 
धर्म पाँच तरहसे बताया है उत्तमक्षमादि दशलक्षणका नाम है। रत्नन्रय 
का नाम धर्म है। भ्रहिसा सत्य, श्रचौयं, ब्रह्मचर्य भ्ौर श्रपरिग्रह का नाम धर्म 
है। वसतुस्वभावों धम्मो श्रर्थात वस्तुका जो स्वभाव है उसका नाम 
धर्म है। तथा दया धारण करना इसका नाम धर्म है। दश लक्षण धर्ममें राग 
हो प मोहका श्रभाव कहा है। उत्तम क्षमा, मार्दव, प्रार्ज॑व, सत्य, शाच, संयम, 
तप, त्याग, श्राकिचन, ब्रह्मचर्य प्रत्येक्में यह श्रचछी तरह ज्ञात होता है जब 
तक रागद्व प मोहका सद्भाव रहेगा तव तक दशघर्म नहीं ठहर सकते । सम्यग्- 
दर्शन ज्ञान चरिभ्रमें राग देप मोह रहित परिणाम है । श्रहिसामें यही वात हैं, 
विपय कपायकफा श्रभाव हीगा तभी वह वन सकेगी। संत्य भ्रचौर्य॑ 
ब्रह्मचय॑, श्रपरिग्रह भी रागद्व प मोहसे रहित होगा । वस्तूका स्वभाव ही धर्म 
मय है श्र्थात्‌ श्रात्माका स्वभाव राग हो ५ मोहंसे रहित है । जीवोंपर दया 
तभी की जायगी जब न मोह मिश्रित राग होगा श्रौर न द्वेप श्रात्मस्वरूपका 
परिचय नहीं है, शरीरको ही श्रात्मा माननेमें श्रमादि कालसे भूल की है और 
श्रव भी करनेसे नहीं चुका तो कोई हाथ पकड़ कशमुक्तिके पन्थमें नहीं 
लगा सकता । संग्रोग बुद्धि श्रथात मिथ्या बुद्धि को लेकर जो परिणाम होता है 
वह भनन्तानुवन्धी कपाय है | मोही जीव शरीर, स्त्री, पुत्र पौत, सुवर्ज जमीन 
सभीको श्रपने मान रहा है, थोड़ा इसक। भी तो अनुभव कि मैं ध्रुव ज्ञानस्वरूप 
हूं। मेरी बात पभ्रन्यने नहीं मारी, मेरे विचार नहीं श्रपनाये मेराग्रपमान कर 
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द्विया, निरचयसे क्या यह तेरे है विचार तो कर | विचार कर तथा श्रात्मतत्त्व 
के मतलब कीश्वात गाँठ में वांधले तो हठ बुद्धि छूठते देर नहीं लगेगी। इस 
मनुष्य पर्याय में सोचते मेरी छान गिर गई, अवहेलना दर दी और वहांसे कूच 
करने पर मनुण्यसे तिर्येचं हो गया तव्र क्या सान रह जायगी क्‍या ? क्षरिक 
इज्जत के प्रलोभन को त्यागने से अस्ती एवं स्थायी ज्ञान बना सकता है, जो 
आ्राज तक प्राप्त नहीं हुईं। राग द पे रहित परिणाम धर्म है। मन्दिर श्ाना 
धर्म तो तव है जब वहां राग हं प का अभ्रमाव होवे वहां वंसी सामग्री उपस्थित 
है इसलिए धर्म का सथान होने से परिणामों की निर्मेदता कर सकता है । पूजा 
भी इसलिए की जाती है तथा राग ह प रहित अवस्था ट्टोनेसे उसकी सत्य स्थायी 
कीतिवन जाती है गरुरुओं की सेवा भी रागद्रप रहित उहंश्यको लेकर की जानी 
चाहिए । संमय भी पल सकता हैं । जब राग द्व प का अभाव हो । इन्द्रिय सबम 
में राग का श्रभाव होगा तभी पत्र सकेगा तथा प्राणी स्यमके होनेके लिए द्वेप 
अभाव होना आवश्यक है । द्वप तभी पैदा होता है । जब किसी विपयर्मं राग 
हों । दांव धर्म क्यों कहलाता है इसलिए घनसे राग घट गया । उत्सव धर्म के 
इसलिए है कि राग द्वंप रहित होकर उपदेश सुनेंगे। ज्ञास्त्र सुनने इसलिए 
जाते हैं कि वहाँ राग ध प से छूटने की कथ्ग मिलेगी | रागद्वे प का चक# अनादि 
से चल रहा है तभी श्रनन्त संसार में भटकना पड़ा है संसार से छूटने की यदि 
कोई झपधि है तो राग दंप मोहका अ्रभाव होना । घ॒र्म भी इतना ही है कि 
रागद प मोहका श्रभाव होना । राग, द॑ प, मोहसे दूर रहने का उपाय रागद्वेप 
मोह रहित चिन्मान्न श्रात्मतत््व की उपासना करना है। प्रिय आत्मन ।पर्यायवुद्धि 
छोड़ों पर्याय जब जो होना होगा उस अनश्न्‌ बतत्वका श्रालम्बन संसार ही 
वढावेग,, अतः पर्याय मात्र अपने आपको न विचार कर चैतन्य प्रभ्ुकी उपासना 
करो । | 
संसारका जितना भी दुख है उम्ताा मूल कारण शरीरमें आत्मबुद्धि है। 
निर्ववताका दुख क्यो सताता है कि घरीर ने झ्रात्मबुद्धि है, आत्मा तो निर्धन 
नहीं है । सभी दुष्वोंका मूल कारण झरीरमें आत्पबुद्धि है। किसी सभामें अप-- 
मान हुआ्ना, मेरी इज्जत गिर गईं इन सबका मूल करण गरीरमें श्रात्मचुद्ध है। 
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श्ूखका दुःख क्यो हुआ थरीर और आत्मा का सम्वन्ध है। उसमें आत्मवुद्धि 
है मिरा अ्रमुक व्यक्ति चला गया, मेरा इष्ट वियोग हो यवा इन सबका मूलका 
रुण बघरीरमें आत्मवुद्धि है। इस तरहके भोले प्राणीको थोड़ा आत्मका भी 
अनुभव करके देखना चाहिए, मैं अखंड, चिद्रूप, चैतन्य पुज्जका समूह हूं। 
अन्य व्यक्ति आ्राइचर्य करते हैं, जन साधु १ वार खाकर कैसे रह जाते 
इसलिए किउनकि घरीरमें आत्मबुद्धि नहीं है । घरीरमें आ्रात्मीयताका विचार 
नहों मिलता तो शरीरका सहव्गसभी नहीं रहेगा कमी । जब तक आत्मामें से 
दइरीर वुद्धिका त्रम न निकल जावे तव तक शान्ति नहीं मिलेगी। मैं सेठ हूँ, 


व्यापारी हूँ, वड़ा आफिसर हूँ श्रध्यापक हूँ आदि के विकल्पजाल छोड़ दिये जावें 


तो कुछ चुल्ानुभव होते रागढ् प आदि पर भाव हैं। रागह्दे प, मोहादि कर्मका 
निमित्त पाकर अते हैं । रागद्गव प में मति को लगाना भ्रशान्ति का कारण है। 
इनसे निवृत्त रहे तो ज्ान्तिमें वृद्धि होगी । परवस्तु विपयक भावमें व पर पदार्थ 
में क्षान्ति नहीं मिल सकती । इच्द्रियों का व्यापार बन्द किया जाब तो शरीरमे 
आत्मदुद्धि दूर होते । एक सुई दोनों तरफ नहीं सनी सकती, उसी तरह उपयोग 
दोनों कार्य नहीं कर सकता, संसार भी वत्त जावे और भोक्ष भी मिल जावे | 
दानियोंके दान पर कंजूतों को श्राइचर्य होता है। ज्ञानियों की ऋक्ृतियों पर एवं 
विरागियोंके दैराग्य पर मोहियोको आइचर्यहोता है । श्रालसियों को सेवामावियों 
रह धादत्र्य होता है कि इन्हें ऐसा क्या भूत सवार हो गया जो सर्दव दूसरों 
की सेवा ही करते फिरते हैं । 

ममताके छोड़ने से और ज्ञानके वनाये रहनेसे दो लाभ हैं. या तो मुक्ति 
मिलेगी या करोड़ युनी संपत्ति मिलेगी | ऐक मिखारी ३-४ दिन की वासी 
सूद्धी रोटी लिये जा रहा हैं उससे एक सेठने कहा इन रोटियों को तू फेंक दे 
तथा ताजी पूड़ी त्ाग खाले तो उसे विव्वास नहीं होगा । उत्ती तरह परव्यके 
भिज्लारः को विश्वास नहीं होता कि निज में स्वयं आनन्द हैं। वह परद्रव्यके 
ममत्व परिणाम को छोड़ कर स्वद्वव्य पर इप्टि नहीं जमाता । यह जीव पश्चु 
हुआ, तो वहां देखो पशुओं को परिग्रह जोड़ने की ममता नहीं होती है, उन्होने 
खाया पिया और चल दिये। पर मनुष्य सदेव परिग्रह इकट्ठा करने की चिन्ता 


बराक लत कक पर ना उ८ 


ई 
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में सन्‍्तप्त रहता है। किन्तु जिसकी दष्यिंमें शरीर भी.अपना नहीं है वह.क्या 
मकान आदिको प्रपना मान सकता है;? जब दरीरमें आ्रात्मबुद्धि हुई तो 
आंत्मानुभव से गिर गया। सव दुखोंकी जड़ शरीरमें भात्मबुद्धि है. । 

शरीर से ग्रात्मवुद्धि हटने का उपाय क्या है ? मन, वचन पश्ौर काय ये रे 
कारण लगे हैं। ये तीनों चच्चल है शरीर चञ्लल है उससे ज्यादा चञजचल वचन 
है तथा बचनोंसे ज्यादा चब््घल मन है। सत्रसे प्रथम शरीरके व्यापारको रोको 
शरोरके व्यापारको रोकनेके वाद मूलवचनके व्यापारको रोको दो तरहके होते हैं 
(१) बहिजंलप और (२) भन्तर्जल्प । बाहरो वार्तालापको बन्द करना वहिज॑ल्प 
को रोकना हुआ । श्रत्तः शब्दरूप कल्पनाको मेटना अ्न्तर्जल्पका रोकना हो ।॥: 
सकता हैं। जव वाह्य पदार्थोकों भिन्‍नमान उनसे रुचि हटावे। मानका व्यापार - 
मन तभी रुक रोकनेके लिए परपदार्थोको श्रहितकर मानना होगा | जब मनका 
व्यापाररुक गया तो संकल्प विकल्प चलही नहीं सकता । ज्ञानतो परिणमन करता 
है | वह आत्माका परिणमन करता है। मैं ज्योतिर्मात्र हूँ ज्ञानमात्र हूं,शुदूचैतन्य 
द्रव्य स्वरूप हूं । यह भ्रनुभव तभी हो सकता है जब द्वरीरसे आत्मवुद्धि छूटे । 
कोई किसी की आत्म/में विध्न करही नहीं सकता, क्योंकि वाह्य पदार्थो्में मेरी 
आत्मा ही नहीं है इसलिए वह रुकावट के कारण नहीं हो सकते । श्ात्मा 
त्रिदाल अवाधित है, अ्रखंड है, आनन्दमय है, चैतन्यमात्र है अतएवं बाहरी वाधा 
श्राही नहीं सकती । मानता है मुझे उक्त व्यक्ति ने विष्त डाल दिया, यह मात्र , 
सोच रखा है । यथार्थमें विध्न कर्ता तू ही स्वयं है । 


५रको भपराधी मान रखने को वुद्धि त्याग दे । कौन तेरा हाथ पकड़कर 
कहता है कि श्ात्म द्रव्य की रक्षा भत्त करो | स्वयंकी ही भ्रम 'बुद्धिसे ही श्रात्मा 
को भूलकर परपदार्थोसे प्रीति कर #हा हूं। ताला डॉल कर भी तुमे वन्‍्द कर 
देव ता क्या किसी की सामर्थ हूँ जो प्रात्माहितसे च्यूत कर सके । अगर तुम 
स्वयं न चले तो दूसरेकी. क्‍या सामर्थ है जो आगे बढ़ा सके | वुराभी इसका कोई 
नहीं करता अच्छाभी कोई नहीं करता । जो शरीरमें ग्रात्मबुद्धि करते हूँ वे दुखों 
के पात्र है। जब शरीर में श्रात्माकी कल्पना हुईं तव रिस्तेदारों-की प्रतीति हुई 
और उन्हें अपना मानने लगा। यह मेये समत्ति है, मैं इसका संरक्षक हें ४ इसके 
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द्वारा मेरा कार्य चलता है यहि श्रम बुद्धि हैं। किसी ने प्रशंसा नहीं की निन्‍दा 
करदी, किसींने कहना नहीं भाना तो तेरा क्या नुकसान करदिया | निन्‍दा शरीर 
की ही तो की तेरी श्रांत्मकी तो नहीं की क्योंकि लोगोंको शरीरही दिखाना है। 
यदि सुख मटाना है तो व्यापारमें ज्यादा ध्यान देनेकी श्रपेक्षा, मित्रों से ज्यादा 
परिचय बढ़ाने को अपेक्षा कुटम्बियों से श्रधिक स्नेह फरने की अपेक्षा उतने 
अधिक समय आत्म द्रव्यको जाना जाय । उस आत्माकों जाननेका एक ही उपाय 
है, शरीर, बचन, मेनके व्यापार को रोका जाय। यहाँ वहांकी बातों पर ध्यान 
हो नहीं दिया जावे । परपदार्थो में जव तक रमा जायगा तव तक निज कार्यका 
विश्मरण ही रहेगा । 


यदि गआरात्म ज्ञान नहीं है तो उसे सुप्त समको । जब तक बड़े २ राय नहीं 
थ्रा पावे, इन्द्रियां स्वस्थ्य हैं, जराने नहीं घेरा है तव तक झ्ात्मकल्याण करलों 
सच्चाज्ञान तो अपने झन्दर रहता चाहिए। कुपथ्य सेबनसे वीमारी बढ़ती है, 
वीमारोसे शरीर तन्रश्क्त हो जाता हैं | तव कुपथ्यसेवन छोड़नेमें हित है सच्चा 
ज्ञान हमेशा हृदय में रहना चाहिए। केवल उपवास भ्ादि क्रियाप्ोसे प्राणी 
संसारसे पार नहीं होता है जितना छुटकारा है वह सव भीतर के भाव होता 
है ज्ञानी जोवको बार वार द्वाने का प्रयोजन नहीं है। ज्ञानकी कमाई सबसे 
मुल्य वान है। ज्ञानका ऐसाही स्वभाव है, ज्ञानका ऐसा प्राकृतिक परिणाम 
है जितने कर्म करोड़ों जन्म अज्ञानोंके तप तपने से खिरेंगे वह ज्ञानीके एक क्षण 
में खिर जाते हैं। जिन लड़के लड़कियों की सेवा करते हो ॥ उनके पुण्यसे 
तुम्हे कमाना पड़ता है, वह आगे जाकर उनके कार्य भावेगा। कमाने वाला 
सोचता है हमारी स्त्रो एवं पुत्रको थोड़ा भी परेशान न होना पड़े अतएवं 
प्रपनी परवाह न करके जीजान से धन कमाने में परिश्रम करता है । 
आात्मज्ञानका अभाव है तो वह सोनेको ही सुद्ध मान रहा है, सोनेमें ही 
ज्ञानवन वाहरी चोर हद ले जाते हैं । जिनसे श्रात्माका ज्ञान ही उसे हम 
_जाव्रत अब्रस्थामें कहेंगे। कितना ही कोई किसी से प्रेम करे तो क्या प्रेम करने 
वाला उसका धर्म भिता देगा। तथा उसका फल प्राप्ति कर्ता वह हो जायेगा 
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इसमें का भान जबतक शरीरमें है। तव तक राग द्वोष आपग्य | इसका तो 


भान करो मैं तो श्रमू्त ज्ञान मात्र हूँ, मैं तो ज्ञान स्वरूप हूं। श्रात्मा कैसी 
विलक्षण है कि इसकी उपमा भी नहीं दी जाती है जहाँ - रागद् घ की सामग्री 
मौजूद हो उसकी उपमा दी जाती है । छात्रु मानने में भी दुर्गति है।, जगतके 
इन जींवोंने कया मुझे देखा है, जब मेरी आत्मा अमूत्तिक है तो दूसरे वया देखेंगे 
मेरे तो कोई शत्रु मित्र नहीं है । 
जीवकी तीन दशायें होती हैं। १ वहिरात्मा (२) श्रन्तरात्मा श्रौर (३) 
परमात्मा । देह और जीवको एक मानने वाला वहिरात्मा हैं (२) देह मे भिन्‍न 
जो अपनी श्रात्मको जाने वह वह अन्तरात्मा है तथा जिसमें राग नहीं, ढं प 
नहीं, मोह नहीं वह परमात्मा है । वहिरात्मा पने को छोड़ने से लाभ है । अस्त 
रात्माका ध्यान करता चाहिए । परमात्मः होनेका यही उपाय है । 
एक राजमहलमें साधु रहता था, उरगीमें एक राजा रहता था एक दिन 
साधु और राजा दोनों की मौत शो जानी है। तब जंगलमें यह समाचार भेजा 
गया और उन्हें बुलाया गया । तो राज ऋषियोंने कह दिया, राजा स्वगंगें गया 
है ओर साधु नरक में गया । वयोंकि साधुको तो राजाकी संगति मिली और ' 
राजाको साधुकी संगति मिली । 
प्रघन--सम्यग्रृष्टि यहाँ के मनुष्य भवसे मरकर कहाँ उत्पन्न होंगे ? उत्तर 
सभ्यवत्व सहित मरण होने मपर कर्म भूमिके मनुष्य देवगतिमें जायगा या भोग 
भूमि या मनुष्य तियंञज्चमें । पर सम्यकत्त्व रहित मरण होने पर विदेह क्षेत्रमें 
जा सकता हैं यह शास्त्रोंका नियम है। यहां वहां से दोक्षा घर मोक्ष भी जा 
सकता है। 
जीव के कपाप भावकों निमित्त पाकर कर्म प्रकृतियां बंबती हैं। वह कर्म 
प्रकृतियाँ झात्मा की नहीं है । तब शरीर के जो और “अव्यव हैं वह आत्मा, 
के कैसे हो सकते हैं । वर्गे, वर्गंणायें और स्कन्‍्ध भी आत्माके नहीं है ।, इनका 
उपादान पुग्दल है। उसो तरह श्रात्मामें श्राते वाली तरज़ भी आत्मा कीं नहीं 
। शुद्ध आत्मा परद्धवव्यों से रहित होता है । जिनसे, इम झात्मतत्त्व की सममा 


उन्दींके अनुभव में वह ब्ञाता है ।- अब. आने कहते हैं. कि. योग स्थानादिक भी 
अगयमा के नहीं है । 
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जीवस्स णत्थि केई जोयंहरणा श वंधठांणा वा । 
से थ उदयट्ठाना शसग्गणटठाणया केई। 


जीवके योगस्थान कुछभी नहीं है । श्रात्मामें योग है श्रात्मामें कर्मके श्रानेका 
कारणभूत दाक्ति है उसका नाम योग है । जितनी दाक्ति है वह सब स्वाभाविक 
है । उस योगके परिणामोंमें कोई स्वाभाविक होता है कोई वैभाधिक होता ७५। 
बस्तृतः श्रात्मामें योगोंका भी भेद नहीं है । योगमात्रसे जो भ्रास्नव है उसे ईर्यापथ 
आखव कहते है। वपाय सहित योग होनेको सांपर्रायक प्राद्धव कहते हैं। श्रात्मा 
इन सबसे शून्य है । प्रकाति वन्धके स्थान, स्थति वन्धके स्थान और प्रदेश वन्धके 
स्थान यह जीवमें नहीं हैं । एक शुद्ध दर्पण है उसमें लाल, पीला, नीला, हराकी 
उपाधि नहीं हैं । इसी तरह इन बन्धोंके स्थान जड़ स्वभाव है वह श्रात्मामें नहीं 
है । तथा उदयन्थान भी श्रात्मामें नहीं है। यद्यपि जीव उपादान वाले स्थान 
जीवमें हैं किन्तु ओपाधिक स्थान स्वभावका विस्तार नहीं है । थोड़ी प्रकृत्ियों 
का उदय हुआ, श्रधिक प्रकृतिका उदय हुआ, इनका उत्पत्ति रधान न जीव है 
भौर न पुरदल है ।मन्द फल, तीब्न फलये उदय स्थान भी जीवके नहीं है। उन 
फलोंमें जो उदय स्थान है वे जीवके नहीं है; वे तो सम्बन्ध पाकर हुए हैं । 
मार्गशा स्थान जीवमे नहीं है । खोजने के स्थान जीवके हुआ्नातो करते हैं 
फिल्तु उनका कार्य नहीं । जीव की मनुप्य गति, तिर्यचगति, नरकगति, देवगति 
नी नहीं हैँ । हाला कि जीव इनमें जा रहा है,शुद्ध इष्टि से तो जीव इनमे नहीं 
है। कोई ग्रादमी पहले बड़ा सदाचारी होवे, बादमें दुराचारी हो जाय, तो भ्रन्य 
मनुष्य उससे कहते है तुम पहले के नहीं रहे । लेकिन मनुष्य तो वही पूर्वमें था 
वद्दी श्रव है शुद्ध जीव शुद्ध है । कोई व्यक्ति सोना लाया, उसमें १४ श्राने भर 
सोना है तथा २ श्राना भर पीतल है। तो सोना खरीदने वाला कहता है, यह 
गया पीस ले आये । प्योकि उसकी शुद्ध दृष्टि श्सली सोना खरीदने की है। 
प्रतएव नह दो झ्राना पीतल मिश्रित सोनेकों भी पीतल कह देता है सहजततत्व 
(चैतन्य) के अतिरिक्त सभी भाव या परिणमन अनात्मा है । हि 
घद्ध जीवमें इन्द्रियों की भी कल्यना नहीं होती है । एकेन्द्रिय दो इन्द्रिय, 
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तीनइन्द्रिय, चारइन्द्रिय और पांच इन्द्रिय ससारी जीवको कहते हैं । जीवत्तो शुद्ध 
चैतन्यमाच्र है योगी जंगलमें रहते हैँ, लेकिन किसके वलपर, वह ध्यानके बलपर 
जंगलमें रहते हैं। उनका उत्तम उपयोग शुद्ध चेतन्यसे दात करता रहता है । ' 
काय मार्गणाभी जीवमें नही हैँ । प्रथ्वी कायिक, जल कायिक, अ्रग्निकायिके, वायु 
कायिकऔर वनस्पतिकायिक जीवमेंनहीं है। कायरहित श्रवस्थाभी जीवको नहीं 
है। क़र्मेका निमित्त पाकरये शरीर सह्नत हुए है जीवतो वस्तुत: शरीर रहित है 
इसक्ा तात्पर्य है कि जीव एक चंतन्य मात्र है। किन्तु श्रफसोश्त है कि अपने हो 
अज्ञान अपराध वश यह जीव इतना चवकर में पड़ा है कि वह इन विकल्प 
जालोंसे निकल ही नहीं पाता है । यदि सर्व विकल्प छोड़कर शुद्ध चेतनाका 
श्रनुभव करेंतो क्लेशमुक्त हो सकता है । । 

योगमोर्गएाभी जीवकी नहीं है योग-मन, वचन, कायके प्रवर्तनसे होने वाले 
आत्म प्रदेश परिस्पन्द को कहते हैं। इनका सम्बन्ध पाकर श्रात्मप्रदेश हिल जाते 
हैं। जिसके यही अ्रनुभव रहता है मैं पुरुष हूं, मैं स्त्री हूं, मैं वालक हूं वह आत्म 
तत्त्व से काफी टूर है संस्कारके वशी भूत होकर वह ऐसा समभता है। श्रांत्मा 
ने पुरुष है और न स्त्री है, न नंपुसक लिंग है वह तो चेतन माचर है। पुलिज्ध, 
सत्रीलिग, नुपु सक लिंग भाव भी जीवके नहीं हैं। उपाधिको निमित्त पाकर भ्रम 
से जीव अन्यको अपना मान रहा है। 

कपायमार्गणा--क्रोध, मान, माया, लोभ भी मेरे नहीं है। मेरे नहीं 
है तभी तो मैं इन्हें छोड़ सकता हूँ । जब लोभ मेरा नहीं है तो जिन पदार्थों 
को देखकर लोभ होता है, वह मेरे कैसे हो सकते हैं ? छोटा मोटा ज्ञानभी 
मेरा नहीं वह तो पैदा हुआ नष्ट हो गया। ज्ञानके विकास मेरीं। नहीं 
ज्ञानमार्गंणा भी ८ प्रकारकी होती है--मतिज्ञान, श्रू,तज्ञान, श्रवधिज्ञान 
मनःपर्ययज्ञान, केवलज्ञान, कुमतिज्ञान, कुश्र्‌ तज्ञान, विभद्भापधिज्ञान । ये सब 
ज्ञानके परिणमन हैं, भरत: क्षणिक हैं। केवलज्ञान भी क्षणवर्ती है, किन्तु एक 
केवलज्ञान पर्याप्तके बाद केवलज्ञान पर्याय ही होता है,श्रनस्तकाल तकके वलज्नान 
पययें होती चली जावेंगी श्रतः नित्यका व्यवहार कर दिया जाता है। 
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निशचयतः जीव सनातन एक चिन्मात्र है, अ्रतः ये ज्ञानमार्गणायें भी जीव 
नहीं हैं । 

संयम स्थानभी मेरा नहीं । हिसा दया आात्माकी नहीं। इनसे रहित शुद्ध 
चैतन्यमात्र निरपेक्ष तत्व मेरा है हितकर तो उसकी दृष्टि है। किसीको उच्च 
पदाधिकारी बता दिया जावे और बंह होशियार नहीं मिकला तो कोई कहता 
है करे बुद्ध को उचच प्रदाधिकारी वनादिया। यदि ज्ञानभावकों तो सम्हाला 
नहीं श्रौर वाह्यसंयम घर लिया तो वास्तविकता नहीं श्रा जायगी वाह्मसंयमसे 
तो बाह्मयसं॑ यम तो है ही क्या, अन्तासंयम स्थान भी जीवके नहीं है । 

ददा्धनममागंणाभी जीवको नहीं है । दर्शन ४ तरहका होता है ।' (१) चक्षु- 
दर्शन (२ श्रचक्षुदर्शन (३) श्रवधिदर्शन (४) केवल दर्शन । इच्द्रिय श्र मनके 
द्वाराजो ज्ञानहों उससे पहिले होने वाले को चक्ष, दर्शन कहते हैं । बाकी चार 
इन्द्रियोंसे जो ज्ञान हो उससे पहिले होने वाले दर्शनका श्रचक्षुदर्शन कहते हैं । 
अ्रवधिज्ञानसे पहले होने वाले ज्ञानको श्रवधि दर्शन कहते है केवलज्ञानके साथ 
होने वाले दर्शन को केवल दर्शन कहते हैं । दर्दानकीग्रवृत्ति जीवको नहीं है तो 

' चक्षुदर्शनादि वैसे जीव का हो सकता है। 

लेश्या ६ तरहकी होती है । कृष्णा, नील, कापोत, पीत, पद्य श्रौर शुक्ल 
यह भी जीवकी नहीं हैं । इनके समभनेको एक इप्टान्त है--एक आमका वृक्ष 
काफी श्रामोंसे लदा था । उसको देखकर कृष्ण लेश्या वालाव्यक्ति कहता है, इसे 
जट्से काटकर भ्राम खालें सब । नील लेश्या वाला कहता है इसका तना 
काटकर श्राम तोड़ लेबें। कापोत लेशया वाला कहता है डले काट ' 
फर फल तोट लेवें। पीस लेश्या वाला कहता है हनी तोड़कर फलखालें । 
प्मलिश्या वाला कहता है पके पके श्राम तोड़कर ही अपना काम मिकाल 
लेबें । भौर घुवन लेदया वाला कहता दे नीचे जो फल गिरे पड़े हैं उन्होंको 
साकर सन्तुप्ट रहेंगे । यह सव कर्मकी उपाधि पाकर हुए हैं। गति, इन्द्रियां 
भी दूसरोसे मांगकर लिए हुए हैं। प्रन्‍्यत्रसे श्राये भ्रन्यत्न चले जावेंगे। संज्ञी, 
असंन्नीपना भी जीवका स्वभाव नहीं है शौर न यह जीवमें भेद हैं। भश्राह्वरक, 
प्रनाहारक भी जीवका भेद नहीं | यह जीव भ्राहार ग्रहण करता ही नहीं तब 
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श्राहारक कैसे हो सकता है तथा श्रनाहरक कहनेका भी अवकाश कहां स्पहों 
तुम्हारी आत्माका नहीं है । जो उपद्रव आत्मामें लग गया है उस्तीकी हम रक्षा 
करते हैं वाहरी वृद्धि दूसरेके पहरेदार वनकर रक्षा करता हुआ भी यह शरोर, 
प्रसन्‍न होता है । यह सव जीवके नहीं, शुद्ध चैतन्य मात्र आत्मा है। यह कार्य, 
मैंने किया, बनवाया अथवा इस तरह कहना आपके दासने यह मन्दिर 
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बनवाया हैं, यह सब जीवके स्वभाव नहीं है । जब कर्मही जीवके नहीं है तो 
“अन्यपदार्थ जीवके किस तरह हो सकते हैं ? 
अव आगे कहेंगे कि स्वितिबंबस्थान आदि भी जीवके नहीं हैँ:--- 
णो दिद्िवंधट्ाणा जीवस्स णें संकिलेंख ठाणा वा | 
णेव विसोहिद्ाण्मा णो संजमलाडि द्वाछ्या वा ॥ 
स्थिति बंध जीवका नहीं। कम, ज्यादा समय तक कर्म रहें आत्मामें 
यह भी स्वभाव जीवका नहीं । संवलेश स्थान जीदवका नहीं वर्य.क्ति कर्मके तीत्रो 
दय को पाकर आत्मामें जो संक्‍्लेश भाव होते हैं वह मंवलेद कहलाता हैं । यह 
संबलेग उपाधि पाकर हुआ है | यद्यपि यह झात्माही का परिणमन- है किन्तु 
आऔपाधिक है विद्युद्धस्थान भी जीवके नहीं | पुजा करते हुए धर्म करते हुए 
भी यह मेरा नहीं ऐसी प्रत्तीति करो जो यह मानते है, यह मेरा है, उन्हें जरा 
जरासी वात पर गुस्सा आ जाता है।। जिन्होंने यह सोचा मैंने कुछ नहीं किया 
उनके कपाय भाव रहता नहीं । जैसे संक्लेश और संक्लेशस्थान जीवके नहीं 
वेसेही विशुद्धिस्थान विशुद्धि परिशामभी जीवके नहीं । सेवा भाव में चित्त 
लगने लगा घुद्धभाव होने लगे यह भी जीवके नहीं । जैसे कोई चला जा 
रहा है और उसे सुगन्ध दुर्गन्वका कोई ज्ञान नहीं होता, सुगन्धि भी हो तो 
उसे पर्वाह नहीं और दुर्गन्धि भी हो तो उसे पर्वाह नहीं ठो वह वहां उत्तके 
ज्ञाता रहते ज्ञानी जीव संक्लेशके भी ज्ञाता हो जाते हैं.ओर विशुद्धिके भी 
धाता हो जाते हैं । मन्दिरमें आना, स्वाध्याय करना, पूजन करना, उपदेश 
सुनना आदि बातें खेत को जोतना हुआ और जिन्हें मध्यमें वीज वोनेका ध्यान 
नहीं तो बसे सदंव जोतते रहनेसे कोई लाम नहीं कोई आदमी नाव चनाता 
होवे वह कभी इस तरफ ले जावे और कभी उत्त तरक ले जावे, लेकिन किनारे 
पर लगना जिसका उद्दंदव ही नहीं, वह क्या किनारे पर लग्रेगा ? धर्म ता 


| 
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मेरा उतना है जितने समस आत्म स्वभावपर हृष्टि है। भनुष्य क्‍या सभी 
जीव वस्तुतः स्वार्थी हैं, सभी अ्रपत्ती २ कपायका पोषण करते हैं । कोई किसी 
से मिन्नता रखता है कोई किसीसे झत्रूता रखता है, यह कपायको बढ़ाने 
४ वाला कार्य हुआ । 

में भ्रौर हम नामकी एक कथा है दो मित्र चले जा रहे थे । रास्तोमें चलते 
२ मित्रको एक रुपयेसे भरो धैलियाँ मिल गईतव वह कहता है मुझे तो एक 
चैलिपाँ मिल गई तत्व दूसरा मित्रकहता है ऐसा मत कहो । यह कहो 
“हमें थैलियाँ मिली श्रर्थात दोनोंको एक थैलियां मिली । इतनेमें भैलियां वाले' 
ने देख लिया श्लौर पकड़ा गया तो कहता हैं शभ्रव हम फंस गये तब दूसरा बोला 
यह ने कहो कि हम फंस गये पर यह कहो “मैं फंस गया” । इसीलिए कहा है 
“खीर को सोंज महेरी को न्यारे” । अपना निजका कुछ उपकार करते नहीं । 
इसरेका भी उपकार करते नहीं । तथा गुणोंक्रो दोष वतानेमें बड़े पदु होते हैं 
इसीसे देशर्भ भार रूप कहलाते हैं | 


जीवके संयम जब्धि के स्थान व्यवहारसे होते हैं। निश्चयसेहीं होते हैं। 
मुनिको कॉल्हूमें पेरा जा रहा है वह ऐसा सोचता है कि हे भ्रात्मन । तूने महा- 
त्रत धारण किये हैं मुनि होकर रनता धारण करना चाहिए, शश्मुकों शनत्रुमत 
मान, कोई किसी का कुछ नही विगाड़ता है । ऐसा सोचने वाला मुनि द्वव्यसिगो 
है मिथ्यात्वी है, पर इसके पर्थाय बुड्धिके विपरीत सोचकर कि मैं अमूर्त चैतन्य 
मात्र हूं, इस तरह सोचकर निर्विकल्प समाधिमें लीन हो जाय तो वह अनुकूल 
कोर्य करना हैं। चंतन्यमात्र भ्रान्माके भाव है, इसके श्रतिरिक्त श्रात्मामें कुछ 
बिकार नहीं । मुनि होकर थोड़ी २ वात पर क्रोध भ्राता है, वादमें सोचता है 
मैं मुनि हूँ, यह मुझे करने योग्य नहीं आदि विचारे तो समझना चाहिए उसकी 
इप्टि केवल पर्याय बुद्धिपर है । मत से बोलना अन्य वात है प्रतीतिमें न काना 
तय बात है । वया मुनि यह नहीं कहेगा मेरा कमंडल उठा लाना, तथा शिपष्यों 
को भी दंठ देगा, उपदेश भी होगा किन्तु उत्ते ममत्व परिणाम लहीं करेगा 
शुभ भावरूप श्रात्मा की प्रतीति नहीं करता श्रतएवं जीवमें संयम वृद्धि स्थान 
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नहीं है । 
बुन्देल््खण्डमें कटेरा नामसे एक ग्राम है । वहां पर एक काफी धनवान सेठ 
रहता था | राजा भी उसका आदर करता था। इतना सब होने पर नमक, 
गुड़, तमाखू आदि पीपर लादकर २ घन्दा गांवोंमें वेंचने जाया करना था, 
जिसे बंजी कहते हैं। उससे किसीने कहा आएऐ ८तने अधिक घनवान होते हुए 
वबंजी क्‍यों करते हो ?तव कहता है आज हम सेठ है कल न रहें लो हमें दी ८ो 
नहीं होनापड़ेगा । जिनके विधेक नहीं ऐसे घनियो क॑ पापोंदयमें दुरो हालन होत॑ 
है । पहले बानमें आकर सो। की परवाह नदी की, सोनेका गाना रखने री 
नौकर जाये तथा सेठ जी को तोलने की फिक्र नद्ों, तथा जब दिवाला निकला 
खपरे भी सिनकर अपने होथ से दिये। खैर ज्ञानी जीव सोचता है, इन्द्धियोंका 
व्यापार बन्द करके छुद्धात्मानुनवको अपना विपय वनाऊ' । ऐसा जीव सम्पग्दर्शन 
ज्ञान चारित्र वृत्तिको अपना नहीं मानता वह पर पदार्थोकी अपन- कंसे मानेगा 
जानी चैतन्य मात्र अपनी प्रतीति करण । 


स्वाध्याय करते रहना परम कतंव्य है दुकानसे निवृत हुए स्वाध्यायमे नग 

गये । व्यापारी कार्य करते हुए जब भी ग्राहकोंसे पीछा दूटा तव स्वाध्यायमें र 
हो गये । ऐसी आदत वनाइये । श्र्‌ तज्ञान ही केवल ज्ञानका कारण है। ज्ञानकरा 
यत्न अ्रवश्य करो एक सेठ और सेठानी थे । सेठानी प्रतिदिन ज्ञार्त्र सुनने जाया 
फरती, पर सेठजी नही जाते । एकदिन सेठानी बोली शास्त्र सुनने चला करों 
व्रैठजी शास्त्र चुनने गये, जास्त्र सभा खूब भरी थी अवएव सवसे पीछे जाकर 
बैठ गये | सेठजी को नींद आा गई, इतनेमें कुत्ता आया और टाँग उठाकर मुह 
में पेशाव कर गया । मुह खुला था शास्त्र सभा समाप्त हुई ठव सेठज़ी भी जल्दी 
उठे, उनका मुह खाता हो रहा था । घर आकर सेठजी सेठानीसे बोले आजकी 
शास्त्र समा तो खारी लगी। सेठानी बोली फिर से सुनने चलना * सेठानी जीने 
ऐक गिलासमें जककर का गर्वंत तैधार कर लिया और साथमें लिये गई ! सेठजी 
जास्त्र सुनने गये, उन्हें फिर से दीद श्य गई, तव सेठानी जी ने मुह खुलेमें 
शर्वत के गिलाससे कुछ शरवत जजल दिया । सेठजी उठे जीव फेरते हुए भरी 
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सोचने लग्रे झाज कहेंगे कि श्राज की ज्ञास्त्र सभा बड़ी मीठी लगी, खुशीका 
पारावार न था। घर हर्पसे श्राकर उक्त समाचार कह दिया । अव तो रोज 
जाने की इच्छा हुई। एक दिन वर्णान निकला देवताओं की छाया नहीं पड़ती 
उसी दिन उनके घर चोर डाकू घुस गये । सेठजीकी नींद खुल गई झौर सोचने 
लगे झ्ास्त्रमें तो सुना था देवों क्री छाया नही पड़ती, इसकी तो छाया है श्रतएव 
उन्हें भगा दिया » तो सोचा शास्त्र सुननेके प्रभावसे हमारी चोरी नहीं हो 
पाई । उसी तरह शास्त्र शुरुमें कठिन लगता है, बादमें मीठा लगता है, तथा 
उसके रसिक जन कर्म रूपी चोरों को भी भगा देते हैं। यह है शास्त्र सुनभेका 
स्वाध्याय करने का निजपर प्रभाव 


झ्रात्मा का जन्म नहीं हुआ है क्योंकि वह अमूर्तिक है। किसी भी झात्मा 
का नाम नहीं है । कालाणुमें भी भ्रात्मा का कोई नहों है । जाती मात्रकी 
अपेक्षा ब्रह्म है या आत्मा है । निश्चय तपसे जातिमें सभी एक समान भा जाते 
हैं। निश्चय से टसका फोई नाम नहीं | जन्म मरण जितने भी होते हैं वह सब 
_ कर्मकृत लीला है / प्रदेशोंमे १रिणमना आदि आत्मा स्वभाव नहीं। आध्माका 
, नाम नहीं, जिनका नाम नहीं उसमें किसका सहारा लेकर रागद्वष किया जायगा 
जिसका नाम होगा उसमें इष्टानिष्टकी कल्पना हो जायगी । वौद्ध नामको के 
का कारण मानते हैं श्रगर उसका माम कहो चैतन्य है, जीव है, श्रात्मा है तो 
उसका देख कर नाम बताया । प्राण्ों के द्वारा जीत है इसलिये इसका नाम रख 
लिया । जब नाम नहीं तव यह बताओझो किसका श्रात्म पुरुष है । किसकी स्त्री है 
है । प्रात्मामें न पुरुषपना है और न स्त्रीपना है और न नपुसक पता है। श्रस्मदू 
शब्द संस्कृत में है तथा युष्मद्‌ शब्द है इन दोनों के कोई लिंग नहीं। असम 
अर्थात हम और युष्यद्‌ श्र्थात्‌ तुम । श्रहम्‌ मैं और त्वम्‌ तू (तुम), यह मैं भौर 
तुम स्त्री व पुरुष अपने लिए व दूसरे के लिए समान तौरसे प्रयोग करेंगे । 
हिन्दीमें पुरुष एवं स्त्री समान रूपसे भ्रपने लिए मैं तथा दूसरे को तुम कहेंगे । 
तथा भ ग्रजी में भी भाई (।) और यू (५०) स्त्री एवं पुरुष दोनोंमें समान 
तौर से चलता है । लेकिन स्त्री अपने यह नहीं कहती “मैं यहाँ आया” वह 
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सदौव आई कहती है, तथा पुरुष भी नहीं कहेगा “में यहां आयी वह 
लिए आगया करता है देखो तो कैसा पर्याय गत संस्कार पट्टा । हिन्दीमें 
त्ताथक्रियामें फरक आरा जाता है किन्तु मैं था तुममें लिंग नहीं । जब शब्द लिस 
नहीं तो आत्मामें न पुरुषत्त्व हैं न स्त्रीतत्व है न नपुसकत्त्व ही है वह तो चैतन्य 
मात्र है। ऐसे निरपेक्ष स्वभाव कले आत्माका जो जान है वर्दशा नमस्कार करने 
योग्य है। वही दर्शन है, वही ज्ञान हे और बडा चारित्र है। आचार भी बढ़ी 
है| चुद्ध सामान्य चंतन्य की इष्टि जो आत्माक्ा स््रभ 
क्रिया कारदः का चिन्ह नहीं | बढ़ी एक परम ज्ञान है) शुद्ध आआात्मतत्त्व व 
इप्टि ही गई दही चरिय्र 7 ५ ' 
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मनुष्ण संगोग को तड़फते हूँ, लकिन दुख्लका कारण संयोग है | अपने झाप 
को जानो आत्नामें रति करो । अमसे रच्छीकों सर्प मान लिया । दुखद »। जाते 

उसी तरह अज्ञानी जन पर पदार्शों को अपना मान रहे है व दुनल्ी हो रहे 
 झात्मा युक्तियोत्ते नं जाना जा यफ़वा ४ । अनस्च दकषत है, अनन्वज्ञान 
अनन्त सुख और अनच्त दोर्य आत्ना थ॑ ही. हैं, उन्हें खोजने के लिए यहां वद्धा 
भटकने की जरूरत नहीं। ध्रद्ध चेतन्य मात्र ऋात्मा का स्वभाव हे । 


7 हा 


सबसे उत्तम नमस्कार है आत्मत्रब्यकों नमस्कार करना नमझे का ध्र्थ है 
झ्ुकना, भैया ! आत्मा की ओर छुक्तो | अपना जो स्वरूप 6। उसपर इप्टि 


जानेसे राग नहीं उठता क्योंकि राम है प रदित उसका स्वरूप ही है। बात्म 
स्वरूप द्वी हैं । श्त्मा स्वरूपकी इप्टि * समता होती है । भगवानका झाश्य 
लेनेसे भी राग हो जाता है और अन्य पदार्थोकी तो कथा छोड़ो । तो कवर 
ऊचा तत्त्व है आत्मा और बही जात्पाका स्वरूप है। अपने झपमें ठहरने 
का चाम रदास्थ्य हैं। योग. दा अर्थ अपने आपने जुड़ जाना, उपयोग का अपने 
आपमे लगा देना चित्तका झकना और ममता एक ही वात हैं। शुद्धोपयोगका 
अथ राग द्व ये से रहात स्थिति है। घुः चैतन्य निमाहमें हैं दो वहां समता है । 
यद्नप मोहन हो वहां घर्म है । परमात्मा पद झक्त ६प्टि है तो वहां राग 
उठंगा। पृर्ण निविकत्गका ज्ञान हो गया तो यहां आस्मसाक्षात्कार हो गया। 
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शुद्ध तत्त्वोंकी इष्टि वहुविकल्पोकों उत्पन्न चहों करती इस लिए शुद्धतत्त्व 
पर इष्टि जमाना चाहिए । बंद।न्तिक लोग ब्रह्म व माथाको मानते हैं। बौद्ध 
लोग आत्माको क्षणिक मानते हैँ या क्षशिक चित्तको मानते हूँ । जबकि जैन 
सिद्धास्तने य८ माना “ व्यक्तिगत सत्तामें रहने वाला जो सासानन्‍्य स्वरूप हैं 
वह शुद्ध तत्त्व है । जैसे आत्मामें घुद्ध तत्त्वमें रहने ,वाला ज्ञायक स्वरूप, 
चेतनागान । परमाणुआम रहने वाना शुद्ध पुदग्ल तत्त्व है। ऐसे शुद्ध तत्त्व 
की इष्टिमें च्रन्य विकल्प नहीं होते । उस जीवके स्वरूपमें न क्षायिक भाव है 
न केवल ज्ञान है। ७ के किन्दीं पर्यायको कहना, सामान्य इष्टिमें नहीं श्राता, 
द्रव्य इृष्टिमें नहीं श्राता । अ्रध्याः्म शास्त्रोंमें इनका जितना महत्त्व है वह सारे 
वर्णनर्मे मटों रहंगा यदि नये इष्टि, इष्टाकी शुद्धष्टि सामान्य इष्टिन 
लगाई लाय । किन्तु पर्यायों पर इष्टि न देना । मैं जो हुं वह है भगवान जो 
मैं हूं बह है भगव,न । द्रव्यका द्रव्यत्् उतरता नहों। पर्याय क्षरिषक है वह 
ऊपरी श्रन्तर # । वे >िराग यहां राग तितान । वे श्रग्यन्त विराग हैं, यहां राम 
“का फैलाब चल रहा है । 
जीवमें व सयम है, न तप है, न ब्रत हैं । संयम, तप, ब्रतोंकी अपना मन 
बैठे तो बह अपने कुछ्य नहीं | जानी जीव चैतरय स्वरूप अपने झापको भी 
अविशेपरुपस इनुभव करने में विकल्प हो होते है। प्रमाणसे अ्रपनेकों सर्व 
प्रकार समझ जावे | सभभनेके लिये एक वैज्ञानिक पद्धति न एक आध्यात्मिक 
होती है । वैद्ञानिक पद्धतिमें तो हेय उपादेयको चर्चा नें होती केदल' वस्तु 
का हर तरह ज्ञान करना मात्र लक्ष्य रहता है। आध्यात्मिक पद्धति वह 
है जिसमें परसे ६टे निजात्म पर लग जावे। इसमें हेयोपादेयपर इष्टि 
४ रहती ट़्ै। 
जैसे पान दूध मिले हुए हैं। एक गिलासमें पानो और दूधका भ्रव, गाह 
हो गया, इतना हो जाने पर भी पानोका स्वरूप पातीमें हैं. दृघका स्वरूप 
. दूधमें है । प.नी श्रौर दूध मिल जाय तो किसीका अथार्थ स्वाद नहीं, फिर भी 
वह एकमें एक नहीं हुए है, दोनों की भिन्‍न भिन्‍न दया है, स्वरूप एक नहीं 
हुआ | क्षीरमें क्षीरत्य है वह क्षीरमें व्याप्त है । सलिलका ग्रुण सलिलतवें.- 


चबाया-शरण 


वाले भगवान कुन्दकुन्दाचार्य हैं। ये दक्षिण देशके रहने वाले थे | इनका बड़ा 
महात्म्य था ये जब पालनेमें भूल्ते थे उस समय इनको माँ भूलाते समय गीत 
गाती थी। ह 
शुद्धोपसि वुद्धोईसि निरंज्जनोइसि, संसार मायापारिवर्जितोअस संसारस्वप्त 
त्यज मोह निद्वां श्री कुन्दकुन्द जननीदमृचे | श्री कुन्दकुन्दकी मां कहती है दरें” 
कुन्दकुन्द तू शुद्ध है, बुद्ध है निरज्जन है, तंसारको मायासे राहत है संसारका 
स्वप्न व इस मोह नींद) छोड़ । 
केवल शुद्ध चैतन्य तत्त्वकी -प्टिमें कोई क्लेश नहीं, कोई निपत्ति नहीं ! शुद्ध 
चैतन्य तो मात्र नित्य ज्योति है । 


णेव य जीव ट्वाणा ण॒ गुण इ्ाणा य अत्थि जीवस्स | 
जेण हुएवे सब्णे पुग्गलदवस्स प्रिणामा | १४ ॥ 


वहां तो जीवके जीव स्थान भी नहीं है। जीवसमास १४ होते हैं। (१) 
एकइन्द्रिय सुक्षम जीव (२) एकेन्द्रियवादर जीव (३)दो-इन्द्रिय जीत (४) तीन ' 
इन्द्रिय जीव (५) चार इन्द्रिय जीव “६) पांच इन्द्रिय सेची (७; 
पांच इन्द्रिय असेची । वादर जीव वह कहलाते हैं जो शरीरअन्य पदार्थों सेटकरा 
सके या रुक सकेञ्मथवा वादरके उदयसे जो हो वह वादर शरीर हैं । एव 
सूक्ष्म जीव दो दरीर भ्रन्य के द्वारा नहीं रुकते उसे सूक्ष्म कहते हें। अथवा 
सूक्ष्म नामकर्मका उदयसे जो शरीर होवह सूक्ष्म शरीर हैं। ये सातोंजीव पर्याप्त 
ओर अपर्याष्तकके भेदसे दो तरह के होते हैं। इस तरह १४ जीव समास होते 
हैं। जीत्र जब तक चरीर वननेके पूर्व तक रहता हैं। तव ठक अपर्याप्त 
कहलाता है| तथा जब द्वरीर बनने की शक्ति पूर्ण हो जाती है तो पर्याप्त 
कहलाता है । मनुष्य गति जीवके नट्टों है। अनादिसे अनन्त काल तक सदों 
रहने वाला जीवका स्वभाव हैं । झात्म में श्रद्धा और चरित्र गुण होते हैं। केवल 
एक मिय्यात्त्व पर्याय वुद्धि रह गई है। भरत चक्रवर्ती जब॒ दिग्विजय करके 
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वृषभाचल पर्वत.पर गये तो वहां नाम खोदनेको थोड़ी भी जगह नहीं मिली 
तब व्रह सेचंत्ते हैं। इतने चक्रवर्ती हो गये हैं में थोडा ही हुआ हूं। तब वहां 
रमन शिथिल हो जाता है। और वे अनुभव करते हैं-खुदका प्रश्नु खुद यह 
स्वयं श्रात्मा है । ग्रुण स्थान भी जीवके नहीं है। किसी का एक बच्चा था, 
“यह तास खेलकर आया । तब किसी व्यक्तिने बच्चे की मां से शिकायत फी तेरा 
बच्चा तास खेलने गया था । उस समय उसकी, माँ उत्तर देती है मेरा बच्चा 
तास खेलना नहीं जानता, दूसरे लड़के ने अपने साथमें खिलाया सो वह खेला 
यहां भी भां अपने बच्चे को शुद्ध हो देखना चाहती है । जीवमें भ्रत्य पदार्थ का 
सम्बन्ध नहीं है । 
जीव गुण स्थान भी नहीं हैं। गरुणोंके स्थान श्रपूर्ण दृष्टिमें बनते हैं। 
जीव निरचयतः परिपूर्ण हैं। जब मोहनीय कर्म की विशिष्ठ प्रकृतिकें उदय,उप 
» शम, क्षय, क्षयोपशम की इष्टि करके देखा जाता है तो शभ्रात्मामें इन गुण 
स्थानों की प्रतिष्ठा है। सो न तो उदयादि जीवके हैं श्र न गुण स्थान ही 
जीवके हैं । * 
दर्शन मोहके मिध्यात्त्व प्रकृतिके उदयसे मिथ्यात्त्व गुण स्थान होता है। 
दर्शन मोहके उदय उपशम क्षयक्षयोपश्षम के विना सासादन सम्पर्व नामक 
ग्रुणस्थानहोता है । दर्शन मोहकी सम्यर्मिथ्यात्व प्रकृतिके उदयमें (जोकी क्षयीप- 
शमवत्‌ मन्दानुभागरूप है) सम्यग्मिथ्यात्व गुण स्थान होता है। ददोन मोह व 
प्रनन्तानुवन्धी ४ इन सात प्रकृतियोंके उपशम, क्षय या क्षयोपदमके होनेपर 
व साथ ही अप्रत्याख्यानावरणके उदय होनेपर भ्रविरतसम्यतव गुण स्थान होता 
है। यदि अप्रत्वास्यथानावरणक! अनुदय व प्रत्याख्यानावरणका उदय हो तो देश 
विरत ग्रुण स्थान होता हैं । यदि प्रत्याख्यानांवरणका अनुदय हो तो संज़्वलन्‌ के 
उदयमें । 
५ धर्म कार्य भ्रा पड़े तो उसमें भी खर्च न किया जावे उसे श्रनन्तानुवन्धी 
लोभ कहते हैं । मैं महान घर्मात्मा हूं, इस तरहके भ्रहक्धार आना भनन्‍्ता- 
नुबन्धी मान है। धर्म कार्य करते हुए मायाचारी झ्राना अनस्तानुवन्धी माया 
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बिना मात्र स्वभावसे ही परिणमन हो । किन्तु श्रभी जिनका वर्णन किया गया 
है उनमें से कुछ तो ऐसे हैँ कि वे प्रकट परद्रव्य रूप हैं शोर कुछ ऐसे हैं जीवकी 
शक्तिके परिणमन तो हैं लेकिन हैं औऔपाधिक है । इन सबको जीवके यों कहें 
गये है कहीं २ कि एक क्षेत्रावगाह अथवा निर्मित्तनैमित्तिक भाव आदि कोई 
सम्बन्ध देखा जाता है। ये सम्बन्ध किसी के स्वरुपमें तो है नहीं किन्तु द्रव्य 
द्रव्यों ऐसा नैकट्य अ्रथवा अ्न्वय व्यतिरेक देखा जाता ह अतः व्यवहार से उन्हें 
कहे गये है 

श्रव इन उक्त सबमें जो जीव से भिन्‍न पर द्रव्य रूप है। बेये है वर्ण, गनन्‍ध 
स्पर्श, रस, रूप, शरीर, संस्थान, संहनन, कर्म, नोकमं, वर्ग, चर्गणा #प्ध क व 
“स्थति बन्ध स्थान जो दो दो भेद रूप हैं जिनसे वे भाव रूप तो जीवके परि-- 
णमन रूप पड़ते है। और द्रव्य रूप पुरदलके परिणशमन रूप 'ड़ते है' वे ये हैं 
प्रत्यम, अनुभागस्थान, वन्धस्थान, उदयस्थान, मार्गणा स्थान व जीवस्थान । 
अरब उन्हें कहते हैं जो कि हैं तो जीव के परिणमन , परन्तु हैं औषाधिक वे ये 
है राग, 6 प, मोद्, अ्रध्यात्मस्थान * योगस्थान, संवलेश स्थान, विज्ञोधिस्थान 
संयमलब्धिस्थान व गुणस्थान । 

ये सव व्यवहार नयसे जीवके कहे गये हैं, निश्चय नयके श्राशयसे धर्गको 
आदि लेकर गुण स्थान पर्यन्त ये सभी भाव जीवके नहीं है श्रर्थात्‌ इनमें से 
कोई भी भाव जीवका नहीं हैं । 

श्रव श्री कुन्दकुन्द देव कहते है" जीवका वर्णादिक के साथ सम्बन्ध परमार्थ 
से नद्ों है, निश्चयसे वर्णादिक जीवके नहों हैं । 

एएहिं. य संबंधों जहेव खीरोदर्य मुणेयव्यों | 
ण॒य हुंति तस्सताणि हु उबओोगगुणाधिमों जम्हा |१७॥ 

जैसे पानी और दूध ये मिल कर एक तो नहींहो गये, केवल दोनों एक 
जगह हैं, पर एक नहीं हैँ । इसी तरह आत्मा और शरोर दोनों एक जगह हें 
' पर दोनों एक नहीं हुए हैं। शरीर सबका आत्मा से भिन्‍न है। क्योंकि सबमें 


प्रवचन तृतीय पुस्तक गाथा ५७ (६ १५१ 


प्रसाधारण गुण हुमा करते हैं श्रसाधारण ग्रुण उसे कहते है' जिससे मुख्य पदार्थ 
जुदा किया जावे। जितने द्रव्प होते है. वे अपता श्रतावरण गुग जरूर रवते 
है' । जैसे भ्रात्मामें चैतन्य स्वभावका होना तथा पुर्दल पिण्डमें एक गुणा ऐसा 
है जो पुद्गलको छोड़ कर भ्रन्यत्र पाया ही नहीं जाता वह गुण स्पर्श, रूप, रस, 
गन्ध रूप मूतंपना है। धर्म द्रव्यमें श्रसा धारण गुण जीव पुदूगलों को चलनेमें 
सहायक होना। प्रधर्म द्रव्यमें अ्रस्तमाधारण ग्रुण जीव पुदग्लोंको ठहरानेमें मदद 
करना है। श्राकाश का अप्ाधारण गुण है! द्रव्यों को अवकाश देना। काल 
द्रव्यका अ्रसाधारण गुण परिणमन करना है। जैसे समय बीतनेपर संसारीसे 
मुक्त हो जाना, मिथ्यात्त्वप्ते सम्पकत्व हो जाना, काल व्यत्तीत हुए विना तो 
नहीं । पू'जीपर व्याजभी समय बीतनेपर मिलताहै । यहांजीव श्रौरदेह एकस्थान 
में है जीवका गुण चेतना है शौर देह का अ्रसाधारण ग्रुण स्पशें रूप रस गन्घ 
का होना है। दूध भ्रोर पानी इन दोनों के जुदे २ लक्षण हैं दूध की पूर्ति पानी 
नहीं फर सकता और पानी की पूर्ति दृध नहीं कर सकता । दूध भौर पानीके 
गुर इकट्ठ हो जायेंगे पर एक न होंगे । प्रात्मा श्रौर शरीरके गुण इकट्ट हो 
जायेंगे पर एक न होंगे। सुखमें ओर दुःखमें मोहजन समता खो देते हैं। 
बड़े बने सो सोचते हैं आत्मा पर बड़ी विपत्ति है, कर्मो से बन्धा है,पर यह नहीं 
सोचते । श्रात्मा भ्रात्माकी जगह है भोर शरीर शरीर की जगह है । श्रात्मा पर 
पदार्थके बारेमें एक रुपांल बनता हैं, उन्हें अपने श्राघीन वनाये रखने का ही 
विचार रूप प्रयत्त करता रहता है । यहां यह निर्णं/ कर लेना चाहिए कि पर 
पदार्थ कब तक आात्माके साथ रहकर सच्चा हित करेगा। पर पदार्थ भ्रात्मा 
का कुछ नहीं है। दोनों की सत्ता जुदी २ है । ये श्रनेक विकल्प जो पर के बारे 
में हो रहे हैं बह आत्माके साथी कव तक हैं। क्या वह सुख देंगे यां निराकुलता 
पैदा करेंगे। रागह प क्या हैं ? आत्मापर आपत्ति आगई हैं जो भ्रनादि काल 
से चल रही है । ज्ञान तो श्रपना स्वभाव है। रास्तेमें कोई चीज मिलती है तो 
उसकेयारेमें जानथार। करते हैं यहवया वस्तु है किसकी है। देखाजाय तोश्रपने 
की उससे मतलब क्या, परन्तु नहीं जानकारीकी उत्सुकता बनी रहती है । 
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प्रत्येककी सत्ता भिन्‍न २ है। कोई किप्तीका परिणमन कर देता है क्या? 
यथा ज्ञान करनेका फल यह अ्रवच्य है कि अन्नाननिवृतिके कारण 'है उपेक्षा 
भाव जागृतहो जाता है जिससे शान्तिकी धारा वह निकलठी है। द्रव्य क्‍या 
वस्तु है उसको जाना जाबे, आत्मा द्रब्य है । आत्मामें अनन्त गुर हैं। आत्तमामें 
जाननेकी विशेषता है, वह ज्ञान गुर है रमण करनेकी विशेषता है वह चारित्र 
गुण है ।झात्मामें सब गुणोंकों संभालनेकी विभेयता है तो वह वीर्य गुणाहों 
शयाप्रस्तित्त्व गुण है । भ्ात्मामें पुद्गलमें भी अरितत्त्व गुण है। जो शअ्रन्यमें पाया 
जावे उसे साधारण गुण कहते हैं एवं जो श्रन्यमें न पाया जावे उसे असाधारण 
गुण कहते हैं। जैसे चेतना ग्रुथ जीवको छोड़कर अन्यत्र नहीं 
मिलता परिणमन छीलता आदि अ्रसांधारण ग्रुण हुए ये सब द्रव्योंमें मिलेंगे । 
झात्माकी चेतना कर्म आादिमें नहीं पहुच जायगी। ज्ञान दर्शन गुण दूसरेमें 
नहीं पहुंचते ॥ आत्माका गुण किसी दूसरे द्रव्य रूप नहीं वन जाथया । पुद्गल 
का ग्रुण अ्रन्य रूप नहीं वतन जायगा । यह झगुरुजघुत्व है, यह भी साधारण ग्रुण 
है। जितनीजगह शरीर है उतनीजगह झात्माहँ । आत्माका प्रदेशत््व गुण साधा- 
रण है। आत्मा समभमें प्रासकता है । ईम्नक्षानाम प्रमेयत््व गुणहै । कुछ गुर 
ऐसे है जो अन्य द्रव्यमे नहीं पाये जाते ब बुछ ऐसे है जो श्रस्य द्रव्यमं मिल जाते 
हैं । अत्मा अ्रन्य वस्तु रूप नहीं बनता है। आत्मार्में जितना गुण जो व्यक्त 
दीखता है ।:वह पर्याय दीखता. है अवद। वस्तु: पर्याय रूपसे द्रव्य जाना जाता 
है। जिस पुदग्ल की पर्याय है क्या यह आँखोंसे दिख जायगी पर्यायोंका 
भमेजशा है| क्षरितक चीजमें जीवकी रुचि जा रही हे"वहु रुचि प्रात्माका अहित 
करने वालो है। यदि वह रुचि छूट जावे और द्वात्माको दचि बन जावे तो 
सम्यकत्व हा जाय । परकी संयोगवुद्धि रब्नना इसे मिथ्यात््व कहते है । संयोग 
में जो सुख माना हैं उसका वादमें कितना दुख होता है सयोगमें हर्ष मानने 
वालों का विधोगमें नियमसे ढुखः होता है | यह क्षरिक मेल,हो गया है पर 
नियमसे यह मेरे नहीं हैं। कई लोग ऐसे होते है जो स्त्रीके गुजर जानेपर 
हख मानते हैं। इसका फारण संयोग था। जिसमे दुश्न हुआ उसोका त्ंयोग , 
'सोचता है मोही । श्रगर भ्रवस्था अ्रच्छी हुई तो दूसर। विवाह करने 
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की सोचता है| लोग मिर्च खाते हैं श्ौर चरपरी लगनेसे आंखोंमें आंसू भा 
जाते है| फिर भी बह उसे पुनः भक्षण करता है। अनादि कालके श्रज्ञानके 
संस्कार जो चले झा रहे हैं उन्हें वह त्यागनेमें कठिनाई महसूस करता है । यहां 
दूध पानीकी बात बतलाई है पर उन दोनोंमें ऐसा तादात्म्य सम्बन्ध नहीं 
है जैसा अग्तिका उष्णतामें है । श्रात्माका उपयोग ग्रुण श्रात्मामें है ऐसा अधिक 
हूपसे मालूम पड़ता है जैसा अग्निमें उप्णता । शरीर भी यह अपना नहीं रहेगा 
सो प्रत्यक्ष देखेगे वह तो ठीक किन्तु वर्तमान में भी अपना नहीं है । 

धर्मेद आत्माको समभनेके लिये भेद रूपसे भी पहिले समझना आवश्यक 
है । जीवस्थान चर्चाकों पढ़नेमें १५ दिन दो उसमें मन नहीं लगता । उसके 
वाद ज्ञानकी लगन लग जावे तो जब भी साधर्मी भाइयों ने पढ़नेवाले मिलेंगे 
ती भ्रन्य कथाग्रोंको छोड़ इस जीव स्थानकी चर्चा करेंगे, उसमें ही रस लेंगे 
ओऔर पदार्थकी चर्चा नीरस मालुम पड़ने लगतो है। भेदरूपसे समझ कर फिर 
निरपेक्ष तत्व समझो । निवचयसे वर्णादिक पुदग्लमें हैं। श्रात्मामें रूप रस 
गन्ध स्पर्श नहीं हैं। जड़ व चेतनमें प्रकट भ्रन्तर है। भेद विज्ञानके टलसे' 
आत्म स्वरुपकी इष्टिको जिन्होंने कर लिया हैं उन्हें ही सच्चा भ्रानन्द आता है । 
लगन जब लगज।ती है तो आत्माकी भ्रमित शक्तिको समभनेमें देर नहीं होती । 

इन सबको सुनकर शिष्य प्रश्त करने लगे कि यह कंसे कहते हो कि जीव 
में वर्णादिक नहीं है फिर श्रन्य ग्रन्थोंमें जीवके ओऔदारिक, वैक्रियक, श्राहारक, 
तेजस, कार्माण शरीर क्यों बताये हैं तथा देव, नारकी, मनुष्य त्तियंचके भी 
थरीर पाये जाते है ? यह सच भी तो वर्णन जैन सिद्धान्तमें है इसके उत्तरमें 
यही ग्तावेंगे कि यह सब व्यवहारसे जीवके कहे गये है। 


पथ मुस्तंतं परिसद्ण लोगा भर्णंति बबहारी । 
मुस्साद एसो पंथो णय पंथो मुस्सदे कोई ॥ 
तह जीवे कम्माणं शोकम्माणं च पस्सिह बण्णं। 
जीवस्स एस वण्णो जिण॒हि ववहारदो उत्तो॥ 
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गंध रसफास रूवा देहो संनमाहया जेस। 
सब्बे वंबहारस्स य खिच्छुयद्ह वयदिसंत्ति 
जैसे किसी रास्तेमें लुटते हुए रास्तागीरोंको देखकर व्यवहारी लोकजन 
ऐसा कहते हैं कि यह रास्ता लुटता है, किन्तु वास्तवमें देखो तो कोई रास्ता 
लुट ही नहीं सकता । इसी तरह जीवके निवास क्षेत्रमें एक क्षेत्रावगाह स्थित 
कर्म और नोकमंकि वर्णको देखकर व्यवहारसे यह वर्ण जीवका है ऐसा छिनेन्द्र 
देवके द्वारा कहा गया (प्रशीत हुआ है । इसी प्रकार गन्ध, रस, रुप, रूप, 
देह, संस्थान भश्रादिक जितने भीवे भाव हैं वे सब व्यवहारनयके श्राशयमें जीव 
के हैं ऐसा निरचयतत्त्वज्ञ पुरुष व्यपदेश करते हैं । 


अपना ज्ञान निर्मेल हुए बिना भ्रात्गाका ज्ञान नहीं हो सकता । राग्रन्ह्े प 
करता है। ऐसी कल्पनाही प्रात्मामें न आवबे । दुनियां कहती है, भगवान सब 
को देखता है। जब अपना ज्ञान निर्मल होवे तो भगवानके ज्ञानको समझा 
जाय | क्या भिखारी करोड़पत्तिकी संपत्तिको जान सकता है। मलिनन्ञानमें 
भगवानका स्वरूप नहीं जाना जा सकता । ज्ञान सर्वदा जाने सकता है ऐसी 
प्रतीति होने पर रत्नोंका ढेर हमारी श्रात्माकी कौनसी वृद्धि कर सकता है ? 
रत्नोंका ढेर वहाँ कुछ भी नहीं कर सकता | उसके लिए एकान्तमें बैठकर 
सोचे मैंने मर जन्म पाया है वह किस लिए पाया है। भैया प्रायः अपनी उमर 
जितनी बीत गई क्या श्रव उतनो वाकी रही है, जो समय बीत चुका उसमें 
कुछ करा क्या ? इतनी आपत्ति मिली, दुखमिले, औौरोंके तानें मिले, घुणा 
मिली । इससे क्‍या लाभ हो रहा है, तथा क्या लाभ होनेकी उम्मीद है। भ्रव 
तक मैंने जो किया है, उसमें परिवारसे, स्त्रीसे, पुत्से, समाजसे, भमित्रोंसे कुछ 
मिला है क्‍या ? कुद्गुम्बमें अनेक ऋमटें आई फिर भी हम भूल'जाते हैं। ऐसा 
कोई नहीं होगा जिसे स्त्रीसे पुत्रसे दुख न मिला हो। बाह्य _बस्तुओंसे मोह 
तब तक नहीं छूट सकता जब तकं॑ असली आत्मामें झ्रानन्दका विद्वास नहीं 
करेगा । पर पदाथोंमें सुख नहीं है, यह विश्वास जब श्रात्मामें जम जाय तब 

तेसे निवृत होवे। प्रच्तरज़ुमें आततन्दका ग्रावा और स्वात्मानुभूतिका 
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होना यह दोनों एक साथ होते हैं । जिस आनन्दके श्रानेपर तीन लोकका 
विभूति भी तुच्छ मालूम होती है । ज्ञान वस्तु स्वरूपका होनों चाहिए। जैसे 
भौतिक पदार्थोके जाननेमें उपयोग लगाते हैं, उसी तरह वस्तुके यथार्थ स्वरूप 
को जाननेका उपाय करे नो वस्तु स्वरूपका ज्ञान हो सकता है। वस्तु स्वरूप 
का ज्ञान समभना कठिन नहीं । पहले बह जानना वस्तू कितनी होती है । 
जितना एक खंड है उत्तती एक वस्तु है। आपका और हमारा जीव भिन्‍न 
भिन्‍न है वह मिलकर एक नहीं हो सकता ) वह अनादिसे भिन्‍न २ है। उसी 
तरह दो परमाखु मिलकर भी एकमेक नहीं हो सकते | पिण्ड रूप होनेपर 
जुदा जुदा है व प्रकट जुदा हो जावेगा । सत्ता न्‍्यारो न्‍्यारी है। पिता अपना 
परिणमन करता है, पुत्र अपना पर्णिमन करता है । भोंपड़ीमें जो आगया 
उसे अपना मानने लगा ' पाप एक्र व्यक्ति करता है उसका वांटने वाला अन्य 
नहीं होता । अन्याय किया उसका समर्थन किया, इससे उसने नया पाप और 
किया ; प्रत्येक जीव पाप पृण्यादि स्वयं भोगते हैं। भ्रन्थको सहारा बनाकर 
सुखी व्यर्य मानते हैं। लौकिक सुख भी स्प्यमे होता है पर सोचे तो वह सुख 
स्देव अपने अनुकूल भी रहंता है या नहीं । स्त्री प्रेम, पुत्र प्रेम, धनसे प्रेम 
मकानसे प्रेम इत्यादि पदायसि प्रेम करना ही कतेंव्य मान रखा है। १२ यदि 
इनका भ्रानन्द नहीं मानते, इनमें ही नहीं पगे रहते तो हम करोड़ गुना 
ग्रानन्द प्राप्त कर सकते हैं । जो इतने ज्ञानकी श्रेणो तक पहुंचे हुए है उनके 
प्रलौकिक सुखकी फतक मोहके नाक्षमे होती है । स्वतन्त्रसत्ता वाले तो हैं ही 
अत्र भिन्‍न ३२ पदार्थको समझे जावें कि चेतन्यमात्रको छोड़कर और सब जड़ 
पदाय् हैँ । जब ये भिन्‍न हूँ दो मेरा क्या है इनमें ? भित २ जान जाने पर 
मोह छूटेगा ही । कोई व्यक्ति कहे त्यागीसे, हमारे इस वच्चेंको क्रोध 
छुडानेका नियम दिलादों, तो वह नहीं छोड़ सहृता! क्रोप ब्ानेपर 
भन्‍त्र पढ़ना, ऋषके स्थानसे दूर वैठ जाना, कित व पढ़ने लगना, शीतल जल 
पी लेना, मिष्ट पदार्थ को मु हमें डाल लेना गिउती गिनने लगना, इत्यादि ता 
जवर्दस्ती भी किया जा सकता है| कोबका त्याग कैसे दिलाया जावे। ऋोचगे 
मैरा ही नुकसान होता है इसे में अपने पास व्यों झाने हू, द्ंतध मेरा स्वभाव 
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नहीं है इत्यादि विचारों एवं पश्रात्मा कार्योके द्वारा उससे छुटकारा पाया जा 
सकता है । 

मोह छूटे तो ज्ञान करें यह न कह कर ज्ञानमें लग जावे तब मोह दूटेगा 
ही । ज्ञानका श्रावरण हट जांय ज्ञान विशुद्ध हो गया त्तमी वह अनुभव करेगा । 
भगवानका ग्रुणगान करनेसे पहले छोटे भगवान बने । मिर्मन ज्ञान हो सो वह 
भगवान है। लौंकिक आनन्‍्दके लिए जो कुछ मिला है उसे तो छोड़े तथा 
सच्चे श्रानन्‍दके लिए प्रयत्न किया जाय । लाखों रुपया लगाकर कर्पनी सोली, 
पूर्वभें उतका नुकसान किया । भागे जाकर उनका लाभ मिलेगा ऐसी हिम्मत 
रखते हो यां नहीं । श्रसली जो हमारा स्वरूप है उसके अनुभव होने पर बाह्य 
पदार्थका ममत्त्व होगा । जैसा विषयसुख मिला, इसी तरह निर्वाध यह सुस्त 
गिल सकता होता तो चलो वही घर्मं था। स्त्री वृद्ध नहीं होवे, वह पहले जैसा 
ही भाव रखे रहे, वच्चा खिलाने योग्य छोटा ही वना रहे, जो इष्ट था वही 
बना रहे सो होता नहीं । इसी कारण ये श्राकुलताके कारण प्॒दा स्वाधीन 
झानन्द मय स्थिति है वह निजकी है । 


वर्तमान स्थिति जो कुछ भी हो उसीमें हितका विचार करें, उसके इस 
विवेक के अनुसार कार्य बन भी सकता है अन्यथा नहीं । २००) माहकी 
आमदनी शौर वढ़ जावे आगे शौर भाव बनेगा, वढ़िया साज समाज जुटानेकी 
इच्छा होगी। या जो दो वर्ष पश्चात श्रात्म कल्याणके पथ पर चलनेकी इच्छा 
थी, कदाचित उत्तने समयमें मृत्यु हो गई या स्थिति गिर गई तब कौन 
सहायक होगा ! अ्रपने भ्रपने पुण्यके अनुसार कार्य होगा। अपने कतेंव्यको 
निभाकर स्वतन्त्र तो बना जावे | भ्रापकी जो श्राजस्थिति है उत्तीमें विभाग 
कर पुरुषार्थ करके परिणति संभाली जपष्ने तो सुखी न हो यह हो नहीं 
सकता । जीवनमें अ्रन्य कार्य तो सर्देद कि ॥र अन्तिम कार्य यह करके 
देखे । इतना सब करके ज्ञानक़े लिये फऋ"ए न जावे, छात्र वन जावे, मुझे 
तो पढ़ना है । जो कर लेवे सो बीए है ) वफ़र तप्रोदो छोड़ता पड़ा तव अपनी 
तो वात क्‍या ? 
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कमाई में कमी आवे तो आवे पर समता न छोड़ो । समस्त शास्त्रोंका. सार 
समता है । समतः से कर्म जल जाते हैं। साम्य॑ ज्ञरर्ण | क्रोधादि के विषय 
उपस्थित होनेपर समता धारण करनाकोई किसीका स्नेही नहीं है। अकेले 
ही सुप्त है, दुख है । “त्यजेदक कुलस्याये ग्रामस्यार्थ कुल त्याजित्‌ । आम जन्मर 
दरवार्थ, आत्मार्थ पृथ्वी त्यलत्‌ । कुलकी रक्षाके लिए एककों छोड़ने की जरूरत 
पड़े ता छोड़ देवे। यदि ग्रांविकी +क्षा होती हो एक कुलके छोडनेस 
तो उसे छोड़ देवे । यदि एक गावक छोड़ने से देशकी रक्षा होती हो तो उसे 
छोड़ दवे । भर अपने श्ात्य रक्षा कल्याणके लिए पृश्वीकों भी छोड़ द्वेना 
चाहिए जिनको यद्द आत्मतत्त्व प्याराहै या ज्ाचरहता है उन्हेंमृत्यु अमृतके समान 
रहती हू । जिन्हें पर पद:र्थ मे आत्म बुद्धि है उन्हं द्वी सन्‍्ताप होगा। सारी 
महिला जो वह है बढ थ्रात्मस्वभातव की है। आत्मा जिस ओर नियाह देती है । 
उसी तरहकी सृष्ः बनेगी। निर्मेलतापर ध्यान देता है तो शु : * रूप बनेगा 

एक धु दया थी उ।के दो लड़के थे । उन दोनोंम एकको कर , द.उनता था 
तथा दूसरेको पीला पीला दीखता था। दोनोंकों सफेद मोती भस्म गाण के दूध 
में चादीक मिलासमें देता चंच जी ने बताया । जब यह दबा दी | तोकम दीखने 
बालेने तो पोली उसका रोग अ्रच्छा हो गया। दूसरे को,दी नो कहे यह गाय 
का पीला सृत्र है, बढ़ छहुघ्ताल है । यह कहकर दवानही थी इससे उसका पींला 
पनका रोग ते_ीं गया चाहे ज्ञाव थोड़ा हो, होना चाहिए यथार्थे। सत्यज्ञानकी 
बड़ीमहिमा है ! क्रोघादि श्रवितन गाव हैं उनमें आत्मवुद्धि क्या करना ज्ञान श्र 
दर्शन चैतन्य ग्रुण युक्त है बाकी ग्रुण तो चेतन का काम नहीं करते। अभेद की 
अप्टिस आ्रात्मा चैतन्य है। मेरे लिए दूसरेका ज्ञान दर्शन अचेतन है। चेतन 
अचेतन का ज्ञान द्ोता जिवेक है। मेरा चेतन तो चैतन्य & प्रौर चैवन्तकी ऋइष्टि 
जहां है बढ़ ज्ञान भी निशचवसे चेतन है । 

इस ग्रन्थका नाम समय सार है । समय माने आत्मा उसका जो सार वह 
समय सार है । सार तत्त्व चिकालवर्ती चैतंदय स्परूप है। कुछ कान रहे कुछ 
बाल न रहे उसेसार नहीं कद्ते | परिणाम ब्रन।दि प्रनन्‍्त नहीं है, ये घटनेवढ़ते 
हुँ चंतन्य स्वभाव न घढता है। और न बढ़ता है । ऐसे शुद्धतत््वका वर्णन करने 
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है। पानी और दुधका तादात्म्य नहीं हो सकता अग्नि और उष्णतामें जैसे 
तांदात्म्य है तैसे इसमें नहीं है। भ्रग्निसे गर्मी कव हटेगी जब श्रस्नित्वं हटेगा । 
एक क्षेत्रावगाही शरीरसे आत्मतत्व मिल रहा है। शरीरपर गुजरती है उस 
निमित्तक होने वाली वेदनाका अनुभव अप्त्माको भी करन। पड़ना है। झात्मा 
सब द्रव्योंस जुदा नजर झाता है। अग्निकि समान शरीर और श्रात्माका 
सम्बन्ध नहीं है। जब कोई मर गया तब हम जानते हैं, इस शरीरमें श्रात्मा 
नहीं रहा जीव नहीं रहा, चैतन्य नहीं रहा | जब शरीर जीवका नहीं तो 
घरीरके वर्णादिक जीवके कंप्ते हो जावेगे यह नहीं कहते कि झ्ात्मा ही शरीर 
मय था। यह तो हुआ जिनका शरीर उपादान नहीं है उनका कथन किन्तु 
जो सुख दुःख आदि आत्मामें होते वह भी जीवके नही हैं। पुदसलशो निमित्त 
पाकर सुख दुख भोगता है निश्चयसे तो नरग ही जीवके नहीं है शुद्धइष्टि 
जीवको देखता है केवल रागादिक किसके है ' जब एकदेश शुद्ध ६ष्टि है तब 
कहेंने पुदगलके हैं। शुद्धतत्वकी इष्टि तव जानी जाव जब सोचे में शुद्ध तत्व 
हैँ । में पुरुष नहीं मैं स्त्री नहीं, मैं धनी नहीं, मैं गरीब नहीं, में तो चेतना 
मात्र वस्तु हूँ । इस प्रतीतिसे पुण्य भी बढ़ेगा, निर्जरा होगी, पापका क्षय होगा 
यह प्रतोति छूट गई होवे तब समझो मैंने १२ वर्ष पूजन करके, स्वाध्याय 
करके भी कुछ नहों पाया। मैं उपयोग गुण करके चेतना मात्र हूँ। जो मेरे 
नहीं है उनमें मैं क्या रति करू जिनके ज्ञानमें ममता भरी है सो बुद्ध है। 
इस चेतना इष्टिमें न भाव कर्मका सम्बन्ध देखा न कर्म भावका सम्बन्ध देखा 
गया तव अपना मर्म पहिचानमेमें श्राया । 

अगर पर्याय २ रूप अनुभव किया कि अन्य भी ऐसा करते हैं तथा दादे 
परदादे करते शञाये हैं मैं भी ऐसा ही करू तो श्रनादि कालीन जो पर्याय 
मिलती भ्रा रही है उन्हें कौन भ्रागे टाल देगा। यह है नवीन क्रान्ति एव 
धर्मंका पालन । किसीका नाम लेकर बुलाया तो जल्दी सवाल उठता है, क्य! 
है | क्योंकि वह अपने नामसे सजग रहता है, वह्‌ सदेव उस रूप नाम वाला 
मानता है। इसी तरह चतना मांत्रको प्रतीति समायी रहे तो स्वात्मानुभव 
नजरमें आावे कि मैं तो चेतना मात्र आत्मतत्व हुँ । ज्ञायकरूप हूँ । यह धर्भ है । 
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तो ऐसे धर्मकी इष्ठि रखकर फिर देखो जगतमें कोई ऐसी ज़गह बता सकते 
हों जहां चेतना न हो । चेतनाके विचारनेमें सीमा नहीं झाई चेतनासे खाली * 
कोई जगह नहीं इसी बातको देखकर वेदान्तमें एक ब्रह्म उल्निखित हुआ । 
चेतना मात्र हो प्रतीति हो तो वह है श्रसली कमाई, ऐसा ज्ञान मात्र श्रात्माका 
अनुभव करना सो धर्म है। ज्ञान जिनका बढनेको होता हैं वह बार २ खाने 
पीनेमें समय व्यतीत नहों करते । ज्ञान मात्र कार्यक्रम बन गया वही हुमा ब्रत, 
तप संयम । फिरभी उन क्षियाओमें अपनकी इष्टि गई तो वह शुद्ध इष्टि नहीं 
रही । यही शुद्ध इप्टि सब सुखोंका बीज है । जिसे शुद्ध दृष्टि हुई तो वह गहने 
भी इतने श्रधिक नहीं पहनेगा' दूसरोंकी सेवा करनेमें अपने भले बुरे की 
भावना लायगा । 

कर्म के उदय से होने वाले सवलेश परिणाम होते हैं और कमके क्षयोपशम 
मै होने वाले क्षायोपश्ामिक परिणाम होते हैं। यह दोनों भी जीवके नहीं है । 
संयम जो होता है वह भी कपाय के श्रभाव से होता है। किप्ती कपायके अभाव 
में जो चीज हुई है उसमें दुगु णा तो पहले हां बता दिया है कि यह ऐसा था। 
निर्मलता के तारम्यतासे समण्के स्थान बनते है सयम के स्थान भी जीवके नहीं 
गुर स्थानोंमें जोवका होना स्वभावसा है । किन्तु वहभी व्यवहारसे है, निश्चय 
गुण स्थानभी जीवके नहीं है वर्योकि गुण स्थान भी कोई कर्मके उदयसे कोई 
छपोपशमसे वह क्षयसे होता हैँ । १४ जीव समास भी जीवके नहीं हैं। 
निशचयसे जीव तो श्रमूर्तिक हैं । उपयोग गुण करके जीव श्रधिक है उसमें 
संयमतक तो ऐसा नहीं है जो श्रमादि होवे श्रौर श्रनततक करणानुयोगमें भी 
कहा गया है कि सिद्ध भगवान संयम ग्रसंयम संयम संयम तोनोंसे रहित है । 
ग्रात्ममुभाव भी ऐसा ही है | इनमें जीवका कोई तादात्मा नहीं है इससे जीव 
के नहीं है । केवल ज्ञान केवल दर्शन भी जीव के नहीं। सामायिक से संकल्प 
जीव में आते है वह जीवके नहीं वर्योंकि वह पैदा होकर नप्ट हो जाते हैं जो 
स्वभाव होता है वह जीवका है, अन्य दक्षायें कोई जीवकी नहीं । किसीने प्रश्न 
। किया जीवका वर्णादि के साथ तद्गात््यपना वर्योनहीं है ? उत्तर देते है' । 
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है। कोई धामिक कार्य किया और उसमें कहना यह सव आपकी बदौलत है, 
या यह कार्य आपके दासने किया है इसमें भी कपाय दुपा है। एक माता 
पिताके चार लड़के थे, चारों जवान थे । उनके ऊपर गरीबी झा गईं गरीबी 
काटनेका उपाय सोचा, तो पासही गाँवमें उनकी मोसी रहती थी | उसके 
पहाँ जानेका सबने निश्चय किया और चारों मोसीके यहाँ चल दिये। मौसी 
के यहां जाकर वोले मौसी मौसी हम आयये । मौसी बोली श्रच्छे आये । क्या 
खाओोगे ? जो वनाओोगी मौसी जी सो खाबेंगे। तव मौसीने कहा मन्दिर 
जाओ नहाननो ग्रादि । चारों लड़के कपड़े उतारकर मौसीके घर रख गये थे 4 
मौसीने सोचा भोजन बनानेको सामग्री तो है नहीं। इसलिए उन भाइयोंके 
कपड़ा लेकर गहने रखे तव भोज्य सामग्री लाई भर भोजनमें बढ़िया २ माल 
बनाया । चारों भाई आये, उन्हें भोजन करनेको वैठाया | चारों भाई सोचें 
अच्छा माल मिला खानेको । मौसी कहे खाते जाझ्रो बेटा तुम्हारा ही तो माल 
है । भोजन करनेके बा5 उठे तो कपड़े नहीं है पहनने को । पूछा मौसी कपड़े 
कहां रखे है ? उत्तर मिना तुम्हें भोजन ही तो कपड़ोंकों रखकर कराया है । 
५०) रु० कर्जमें लिये तव भोजन वनाया था । इसी तरह हम ज्ञानानन्द रूपी 
माल स्वयंका भोग रहे -है। किन्तु मानते हैं परसे ज्ञान, आनन्द श्राया, व 
इसही का तो दुःख है। आात्मामें उठने वाली तरजु पुदूगलकी है । रस 
गन्धादि पुदग्लकी तरद्धो हैं।शरीर यहीं पड़ा रहेगा, जीव चल देगा। 
एक देझ्षमें ऐसी प्रथा थी किसो व्यक्तिको राजा चुन दिया जाता और ६ महीने 
राज चलाना पढ़ता था। वादको उसे जंगलमें छोड़ दिया जाता। एक 
वुद्धिमान राजा था, उसने सोचा ६ महीने वाद दुर्गति होगी अतएवं दुर्गतिसे 
बचनेका प्रवन्‍्ध पहलेही क्‍यों न करलू । तो उसने राजा होनेकी ताकतसे ६ 
महीनेके भीतर जंगलमें अआलीशान मकान बनवा लिया, जंगलमें नौकर चाकर 
भेज ब्यि चेतीकी योजना करा दी भोजन सामग्री, सोना चांदी, कपड़े, धनादि 
इच्छित पदार्थ भेज दिये | अब वतावो इस राज्यके वाद भी क्या दुःख रहेंगा ।' 
मनुष्य गति इसी तरह मिली है तथा इसका यही हाल है इसका जो उतने 
समय तक हम जो करना चाहे सो कर सकते हैं। वादमें सब ठाठ यहीं पड़ा 
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अभिषेक करते हैं ग्रहस्थावस्था मैं उतना वद॒प्पन था | पन्ग्रिह में रह रह 
कर किस ने सुगति पाई । अपने अपने थर का खाकर फिस ने मुक्ति पाई 
अन्य का कष्ट न सहना पड़ा श्रौर मुक्त हो गये ऐसे उदाहरण विरले हैं । भरत 
चक्रवर्ती, वाहुबलि बिना श्रन्य फा आहार लिये मुक्त हुए। “फांस तनक से 
तन में साले, चाहे ल'गोटी की दुख भाले” । पैसे की थोड़ी भी चाह दुख देने 
वाली है जैन घमं तो यहो कहताहैजहां पूर्ण निष्क्लंक परिणाम हो वहां शआरापा 
पर का भास होता है। अन्य उपाय नहीं है | दुर्लेमता से मनुष्य जन्म पाथा बह 
धर्मा साधन के <,ए है उसमें राग हो प एवं प्रीति की वात क्या ? यह ज्त्र 
ग्रात्मा में निज थुद्ध सवभावका घांत कर रहे हैं। यह भाव सुहावने लगते हैं 
पर उन का परिणान कद्ुक होता हैं जरा सा विकला भी धर्मसाधन नहीं द्वाने 
देता विकल्प से न धर्म न श्र्थ श्रौर न ही पुरपाथ की सिद्धी ोती है न पालन 
पोषण है ० थो नें अपना बात करतः है । 
वाहुबञल के मन में यह बात बैठी थी, मैंने बडे भाई का अपमान जिया 
लगता है, बाहुबलि जी बहुत प्रच्छा सोच रहे थे। पर देखा। अरै। शुभ 
विकल्प होचाहे अशुभ वह मोक्ष को रोकता है| धर्म कमाने का उ् ब्य तत्स- 
म्वन्धी उपदेदा है धर्म की चर्चा बढ़े पुरुप से करो यह भी तो, विकल्प है। 
आत्मा पर करुणा करो । जिस विकल्प में पढे उस, बेरेसे मुक्त होने की कोशिग 
करो । ज्ञानी मोह को देख कर पदचाताप करेहें कुछ ठीक ही है किन्तु मोही 
अन्य को देख कर कहे यह मोह में कैसे दुखी हो रहें हैं। जगल में तो आप 
हगी और रब डाल पर बैठ कर कहे वहू जल गया, 
घर बह जल गया पर अपनी नहीं सोचता 
क्रिर्मे भी जलू गा एस प* दुछ्धि नट्रीं दौडती | दशरे के दुख को तो कहता है 
, किन्तु अपनी मानों पूर्णा सुध ही भूल चुका कप्ता प्रतापहै श्रज्ञाव का, जो मुझ 
में बुद्धि है व. श्रेष्ठ वृद्धि है इससे श्रधिक नहीं सोचता । डेढ़ आँख का क्स्सि 
हो रहा है । एक आंख श्रपनी देवकर दुनियां की श्राधी आँख हो मानता हे 
अपनी वेदना मेटना चाहिए तब दूसरों की पीड़ा अनुमव किया जाय। 
गानी बहहै जो अपने समान सव को सतके । सब प्राणियों को चैतन्य मात्र 
देखे चेतना में द्रव्य इष्टि से कोई अन्तर नहीं है व्यर्थ ही बाहर क्यों ड्रीड़ा 
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वाहर में क्या कर गा' मैं श्रपनी किया अ्रन्तरज्भ में ही तो कबंगा। जो मेरी 
श्ामथ्य में नहों है ऐसा कार्या क्यों. कर | जो भाव मन में वन जाय उसका 
खेद रखना चाहिए । 

प्रभिभान दुखका मूल है | जो मैंने किया वह ठीक किय। यह व्यर्थ का 
व्यामोह है। जो कर्तव्य फा भ्रभिमान है वही दुःख की निश्ञानी है। शरोर 
कौ प्रृद्ध मत होने ठो शरीर को आन्मास अलग मत होने दो यह वया अपनी 

- झ्क्ति से कर सकताह ? कुछ कर पाता नहीं केवल विकल्प का कर्ता होरहा है। 

मनुष्य तीतर, को लड़ाकर खुश होता है, कुच्ते, मनुप्यों को, पशुय्रों को लड़ा कर 
प्रसन्‍नता का अनुभव करता हैं। इस में विकल्प कर के पाप के कर्ता हुए 
और कुछ कर चक्के नहीं। मेरा वाकी इनमें कोई सम्बन्ध चट्टीं है। यह चैतन्य 
पिण्ड महा मोह राजा के भ्राघोत हो कर दुव उठो रहा है । मैं जुद्ध चेतना मात्र, ' 
हूं ।.आानन मात्र हूं, ज्ञान मात्र हूँ प्रतिभास मात्र हूँ ॥ जितना जानन पन है वह 
तो में हुँ इसके प्रतिरिक्त जा भी विकल्प # वह मैं नहीं हूं । यद्यपि विकल्प -ो 
उपाधि वश् आत्मा में हो रहे है तथा५ मेरे स्वभाव का विस्तार ने होने से 
वे सव तरज़ में नहीं हो। परिशानन मात्र ही वृत्ति रखी जावे तो निविकल्प 
झात्मा का अनुभव हो लेवे । 

देह का मान भी न रहे ऐसी भावना में प्रात्मा को शान्ति मिचेगो | पर- 
पायी. को अपना मानने में कर्म ही वर्घेगे ! अब आगे 
श्रीमत्कु दकुददेव यह कहते हैं --- कि यदि कोई ऐसी हो हठ करें छि 
जीव का वर्णादिकके ज्ञाथ तादात्म्य है ही तो इस दुरभिनिवेश होने पर क्या 
अनिष्दापत्ति आती है.- 

जीवो चेव हि एदे सब्बे भावात्ति मण्णस अदिहि । 

जीवस्साजीवस्स य। गत्वि विसेप्रों इंदे कई ॥६२॥ 
वर्शादिक ये समस्त भाव जीव के ही हैं अथवा जीव ही हैं यदि ऐस।] मानते 
हो तो तुम्हारे मत्र से अव जीव और अजीज में कोई भेद नहीं रह गया समझो । 

पहले कहीं कहा गया है कि स'सार अवस्या में कथर्चित्‌ ततादात्म्यता है 


चर्णादिसे कमी तादार्म्य नहीं हो सकता । यदि स्वरूप में वर्णादिक हो जाय तो 

फिर उसका नाम जीद रखने का प्रयोजन ही वया रहा पुदूगल ही न कह दिया 

डाय सीधा संसारिक अवस्था में भी वर्णादिक भिन्न हैं, तथा मेरा आत्मा भिन्न 

है | अपने स्वरूप पर इप्टि गई तो पर पदार्थ से मोह हटेगा ।ज्ञ'नी व मोहीं में 

छितना अन्तर है । दिल्‍ली एव छिपकली जैसे जीवों को मार कर मी भगाना 
नहा छा 


श, 


चाहों तो वह कीद्या को अपने मुह से 


से अन्तर समभ, लिया वह ज्ञानी है । वर्णादिक तो यसुण है वह नई दशा 
उत्पन्न करते £ पुरमी दश्व विलीन करते है। अर ] 

हुआ चण/दिक पृद्यल का श्रनुसरण करते हैं। वर्शादिक कादादात्म्य 
पुदगल से रहा । भ्गर कहा जाय वर्णादिक जीव वा अनुसरण कच्ते ह त्तो 
जीद में और प्रदगल में कोई अन्तर नहीं रहेगा। अन्तर नहीं रहने पर जीव 
भी नम्ठ हो जाबगा तथा जीव के नप्ट होने पर ज्ञावयक पना भी नंदों रहेगा 
ज्ञायकता नप्ठ होने पर ज्ञेय भी नप्ट हो जायगा लो सर्वनाथ हो गया अज्ञानी 
अपने को गृहस्थ में फसा हुआ पाकर निवृत्त होने की कोशिद्य नहों करता, पर 
शानी सतक रहता है। मैं तो चेतना मात्र हें इस तरह का झामास ज्ञानी को 
गेता रहता है । बढ़े अफ़स्नर के नीचे कार्य करने बाला सोहर उसके पास जा 
कर जी हजूरी करता है, काम भी पूर्ण करता है । पर यदिवह हृदय से आफीसर 
का कार्य नहीं फरना चाहता तथा उससे उसे घृणा है ज्ञो वह कार्यमी ८रते हुए 
नहीं करनेके बराबर है । “भरतेश वंभव में भरत चक्रवर्तीका वणन टठाटबाद का 
भो चल रहाह शाथमें वेराग्य का भी चल रहा है। ६६ हंजार रानियों हारा 
भरत का बडा सन्‍्मान किया ज। रहा है, भत्त भी रानियां को प्रसन्न करन मे 
नहीं चूकते, किनन टीस कुछ और हा वराग्य को लगा ।7 सर्वे भोग्य सामग्री 
श्मोजुद हैँ पर वह उसमें सनते नन्यों बह सबसे बड़ी उनके जीवन की विशेषता 
रही । विनाशकि वस्तु से प्रेम क्या ? रात के वाद दिन है दिन के वाद _ रात है 
कन्त दिन भर की थकावर्ट से ऊबने पर रात के श्राराम वा याद रहता है 
ढिस्तु चित्त में यह बचाहु कि दातदेः बाद दिन तो श्राना हैँ वह. आराम में क्या 


हि 
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झासक्त होगा । जिसे रात में अनेकों रूथाल से दुख रहता है और दिन में कार्य 
व्याससे दुःख भूला राता है सुख में लग जाता है उसे यह व्बाल है कि दिन के 
बाद रात तो ब्ानी है बह सुख्र में क्या आसक्त होगा । । 
ज्ञानी जीव जानता है सुत्न दुख दोनों विनाशिक हैं वह उनमें क्या लगेगा । लगे 
तो वह लगन भी तात्विक विचारों के द्वारा रफुचकरर हो जाती है। घुस बन्नी 
दुख दोनों का जोड़ा है दुखही निरन्तर बना रहे यह भी नही हो सतका,सुखभ 
निरन्तर नहीं टिकता। यह संसारिक जीवों ढग लदाहरुण है । पर पदार्थ से 
सुखमानने वाले सयोग में तीत्र बुद्धि रखते हैं। लेकिन जब वियोग होता है तब 
उन्हें श्रति दुःख उठाना पड़ता है। शझ्ागे पीछे का ध्याव रसकर जो कार्य किया 
जाताहै उसमें दुख अधिक नहीं उठाना पड़ता । जो लोग आत्मा को नहीं मानते वे 
भी मरण समग्र में भ्रपने बारे में कुछ तो सोचते हें । चार्दादः जैसी बुद्धि रहजाय 
तो दुब नहीं होना चाहिए | मरते समय यह बुद्धि चार्वाक में भी आ जाती -है । 
कि हाय श्रव मैं मरा देव लो उसे दुख सहन नहीं हो पा रहा । वच्चा कपड़ा 
सुखाते समय कहते हैं तान का पानी ताल में जइयो कुश्नाका पानी कुआ्ना में जइयो 
भेरा कपट्ा सूख जइयो । इसी तरह चार्थधाक लोग कहें कि पृथ्वी का शरीर 
पृथ्वी मे जावे, वायु का वायु, में पानी का पानी में आकाश का आकाश में और 
अग्नि का अग्नि में तो माने तो सही मरते समय तो उनके आत्मा नहीं है भौर 
दुखों से नहीं छटवटावें । क्रोध आने के ५ मिल्‍्ट पूर्व सोंच लिया जावे इससे 
मेरी हानि होती है तो वह कारण ही उपस्थित न होवे। व्यवहार की दृष्टि 
प्रबध होने से पर में भ्रापा भूले हैं निश्चय इष्टि से कोई भी पदार्थ अपना नहीं 
है तब वह हित क्या फरे गा । 
वस्तुका विश्लेशण करते समय व्यहारनय भो विशेष उपयोगी होता ४ 

पर आत्म साधक के लिए निश्चयनय ही कल्याणत्रद होता है। या ज्ञान 
के लिए निदचयनय विज्ञान के लिए व्यहार नय है । निर्चयनय की इष्टी रखने 
वाले एवं निश्चय का कथन करने वाले ने व्यवहार का झालस्वन न किया हा» 

ऐसा कोई होवे तो बतावे । पहला अश्रपना मार्ग तो व्यवहार के द्वारा सुगम 

५ लिथा भौर दूसरों को निश्चयका उपदेश देने लगे। मैं ज्ञानमान्न हूं, चैतन्य 
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सात्रहें । अगर वाहरी विकल्प छुट जायें तो शान्ति मिलेगी । अगर परिग्रह का 
परिमाण कर लिया तो विकल्प उसी के अ्रनुस्तार के वर्नेगे | परिग्रह का प्रमाण 
करने व्ला प्रभाव में नहा जावेगा परिग्रह का विक्लप छूट जाय तथा ज्ञान 
बढ़ा कर श्रपता समय न्नान वार्ता में वितावे बाकी समय में यह उपाय करे 
कि खाली समय का उपयोग अम्छे में होता चाहिए । रिटायड ही जाने पर 
घन लाने को तृष्णा छोड़ कर आत्म कल्याण के लाभ की लगन होना चाहिए । 
पढ़ने से निर्मालता आती है। प्राचीन ऋषियों की वात सनभने में समय 
व्यतीत होना चाहिए ज्ञानावरण का क्षयोपद्षम तो प्राय'-सभी भाईयों में 
विशेष २ है। जिस बुद्धि कः उपयोग बड़ी २ कम्पतिणें की व्यवस्था में हो 
लेता है जैसे ऊत्तर रेलवे, दक्षिण रेल, पूत्र एव पश्चिम रेलवे तथा सन्‍्ट्रल 
रेलवे का टिकिट क्विस्तो भी तरफ से खरोद लो तथा वह पैसा जिस स्थान का 
सफर होता है वहाँ पूर्य तथा पहुंच जाता है उसी तरह जिस क्षयोपश्षम में 
इतनी बड़ी विशेषता है तब क्‍या वह निज का कार्य नहीं कर सकेगा 
विशुद्ध चंतन्य मात्र जीव है किसो भी प्रकार जीव साक्षात दिखते हैं फिर 
उनका लोप करना कहां तक उचित है। पानी में तेल मिलकर एकमेक रु 
नहीं हो सकता उसी तरह चेतन में पुद्गल नहीं मिलता पुद्गल में जीन नहीं 
मिलता । देह का स्त्री पुत्रादिमें कोई प्राकुतिक सम्बन्ध नहीं है केवल ऐकान्तिक 
मोह है । हम तुम्हारे नहीं हैं, तुम हम रे नहीं यह स्पप्ट नात होते हुए हम 
नमें व्यय में मोह कर रहे हैं घड़ी, मेज, कुर्सी आदि अपने २ परिणमन से 
रही है क्रि हम तुम्हारे नही हैं । मोही जाब अ्रपनी ममता से ही कहते हैं 
हमारे हो । मरते समय तक भी कहते है हमारे हैं हमारे हैं । इतने पर 
भी पदार्थ कहते हैं हम तुम्हारे नहीं हैं। * 

इस तरह देह को और जीव को एक गिना तो अनेक आपत्तियां श्राजावेंगी 
मैं चेतना मात्र हूँ इतनी बुद्धि रख लौकिक काय भी आजावें तो मोह न करे । 
इसका सरल उपाय भेद विज्ञान है,-यही वीज का कार्य करेगा। भेद विन्नानी 
की भावना तव तक भानों चाहिए जब तक स्वतन्त्र तौर से स्वका अनुभव 
होने लगे। ग्रहस्थ और घुनियों में क्या अन्तर है । ग्रहस्य की बारा द्ृट २ जाती 


७2| ८ # 
बन | ५ ॥| 
है| 


१६६ ) गाथा ६२ 


है । मुनि की धारा समान प्रवाहित रहती है वह टूट्ती नही कार्य दोनों का 
चालू है, किन्तु उनका अन्तर निम्न उदाहरण से स्पष्ट हो जायगा। मेल व माल 
गाड़ी शोनो एक रास्ते से जारही हे, लेकिन जब मेल गाड़ी की सूचना या ४ 
स्टेशन पीछे से भी मिल जाय तो माल गाड़ी को पड़ा रहना पड़ता'है तथा 
अगलौ स्टेशन जब पार कर जाय मेल तब माल को अवसर मिलता है। इसी 
तरह का अन्तर शअ्रश्न णिगत मुनि और गृहस्थ के कर्मोकी निज रामें व मोक्षमाग 
में रहता है । मुनि को ससार के भोग हेय हैं पर ग्रहस्थ उन्हें रुचि से भोगता 
है। मुनि रुखे अलोने भोजन से भी पेट के गडढ़ को भर कर सल्तुष्ट रहता है 
किन्तु ग्रहस्थ नई नई सामग्री भोजन में जुटाने पर भी सम्तुप्ट नहीं हो पाता 
ज्ञानी ग्रहस्थ संतुष्ट रहता। मुनि के तृप्णार्नि शान्त हो जाती है किन्तु मृहस्थ 

खाई नहीं भर पाती 

मुनिकी काय॑ व्यस्त प्रणाली प्रतिपत निर्जरा का कारण हो सकती है 
वहां गृहस्थ निज रा के विषय में अचेत जड़वत रहता है। जब कभी उसके भी 
निर्ज रा हो जाती है। ग्रहस्थ एव' मुनि दोनों के लिए बारह भावनायें सर्देथ 
हितकारी है। यह बारह भावनायेंमुक्तिमार्ग का विचित्र पायेय है। 

शास्त्रों का, सार जीव भौर पुद्गल को भिन्‍न समझ लेने में है। इन से 
मैं भिन्न हूं अतः इन किन्‍्हीं भी परका मैं कुछ नहीं करतर केवल इन कय 
विषय करके मैं विपरीत अभिप्राय बना सकता मोही केवल पुद्गल पर्याय देखो 
कर विपरीत मति बनाता है । उसे अन्य की तो खबर ही नहीं जीच जुदा है 
पुदूगल जुदा है यह तत्वका निचोड़ है घर्मं श्रधर्म श्राकाद काल द्रव्य भी हैं 
उन्हें देख कर विपरीत मती बनाता है यह क्यों नहीं फहा ! जीव काजों 
घ्यवसाय होशरहा है वह पुद्गल को विषय बनाकर चलरहा है।धर्म द्रव्यको विषय 
करके फौन बया सोचता है ,उसी तरह भधरमा ,प्राकाश और काल को विषय 
यनाकर भी कौन पुद्गल के समान रति करता है ! धन चैभव फोदेख कर एवं 
विषयों में बाधक जो पदार्थ हैं उन्हें देख कर अच्छे बुरे परिणाम करेंगे | जीव 
झौर पृदुगल के इस भेद को छुदा २ बताने वाले प्रथम तो रुपत्व और अरूप॑त्व 
दो मुख्य कारण हैं पुदूगल में दप रस गंघ वर्ण है अतः देह एव' पुद्गल रुपी है 
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जोवब में यह नहीं पाये जाते प्रतः भ्ररुपीहें ।या यह जीवका अ्रसाधारण गुण नहीं 
। धर्म प्रधम ध्राकाश कालमें भी रुपी पता नहीं पाया 

2 पुद्गल में है जीव में नहीं के 3 
धर्मादिक द्रव्यमें नहीं | प्रत: रुपित्व भ्ररुपित्व के बल पर वस्तुतःभेदविज्ञान नहीं 
होता है तब विज्ेषता वह देखी जावे जो पूर्ण श्रन्वयव्यतिरेक सहित हो, वह है 
चैतन्य भाव जीवमें च॑तन्य है, पुदुगलमें चैतन्य नदीं है । यहां भात्मद्रव्य की जान- 
काटी दो प्रकार से की गई । एक विधि द्वारा एक निषेध द्वारा। जीव मैं 
चैतन्य है किन्तु रुपित्व नहीं है । 

श्रन्य विषयों की तुलनामें भिन्‍तर २ बता कर विधि एव' निषेध रूपसेश्रात्मा 
का लक्षण कहा जाता है इसी पर पूर्ण तत्व की झाधार शिला टिकी है। 
याने विधि निषेध द्वारा वस्तु की व्यवस्था होती है | 

काला पीला नीला लाल सफेदपना, खट्टा मीठा कड़वा चरपरा कवायला 
रस तथायुयन्व, दुग न्थ और हलकामारोपना आत्मामें नदींहै। प्रुदूग लमें ही वर्खा- 
दिक का योग है । व्यवहारिक ६६िट वन्ध सहित होने के कारण जीवको मूरतिक 
कहा है। कारण कि जीव संसार में देहसेभिन्न नहीं हुआ। श्रौदारिक, वेक्षियक 
शरीर स्थूल है यदि यह छूट गया तो श्रोरश्नन्य शरीर मिलने में २-१ समय का 
ग्रन्तर है तो वहां भी तेजस कार्माण तो रहते ही हैं । 

मतलब यह हैं कि व्णादिमानशरी रोके साथ जीव संसार अवस्था में 
निरन्तर रहता है श्रतएव व्यवहोर से वर्णादिमान्‌ जीवकों कह लिया जाय तो 
यह एक इंष्ट हैं। यदि जीवके साथ वर्णादिक तादात्म्य मानने का हठ ही 
फिया जावे तो यह दोप भ्राता ही है कि फिर जीव और शभ्रजीव में भेद ही नहीं 
रहा । इस का कारण यह है कि वर्णादिक भावक़म से श्रपने विकास को प्रकट 
करने व विलीन करने की पद्धति रह कर पुदुग़ल द्वव्यके साथ ही अभ्रपनी वर्त ना 
रखते है भतः दर्णादि का जिस के साथ तादात्म्य है वह पुद्गल द्रव्य है। इसी 
पद़तिसे तादात्म्यपना होता है । परन्तु, तुम मानते हो कि जीवके साथ वर्णादि . 
का तादास्म्य है तो पुद्गलका ही लक्षण जीवमें गया।लो अब पुदुगलसे भिन्‍्नकोई 


जीव ही नहीं रहा । 
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जिज्ञासु को जीदट के वर्णादिक के वारे में श का हुई । तव उसका समाधान 
किया जहां कहीं बताया भी है जीवके वर्णादि वह विरोध तो नहीं हैं किन्तु 
इप्टि भेद हैं। केवल जीव का स्वरूप निहारने पर वर्णादिक नहीं हैं, तथा 
संसार अदस्थामें देह और जीव का सम्बन्ध होने पर £प्टि देने से उपचार से £ 
वर्णादिक हैं । व्यवहार इस दरह से वन छुका कि रुप, रस,गन्ब ,वर्णो जीव का 
साथ नहीं छोड़ते | तेजस एच कार्माण तो एक समय मात्र को जीव का साथ ' 
नहीं छोड़ते । अन्यमततसनुयायी भी सूक्ष्म शरीर को सर्दंव जीव का साथ मानते 
हैं । तेजन्न, कार्माण के हरा शरीर कानिर्माण होता है। यह दोशरीर तो सर्देव 
रहते ही हैं. तथा ओऔदारिक या वेक्रियक बरीर भी कुछ समयका अन्तर होने 
पर मिलते रहते हैं। ससारावस्था में ही सद्दी किन्तु यह तो निब्चय कर लों 
की यह जीवके ही हैं। यह एक जिज्ञासु का प्रदन है। इसके उत्तर में आचार्यो 
जदि ससारत्थाणं जीवाणतुज्क हांति वण्णादी 
तम्हा ससारत्या जीवारुविचमावरणा ॥६३ 
एव पुर्शलदव्य' जीवो तहलदखनेण भूठमही । 
खिव्वाणरवगदोविय जीवच' पृण्झालो पत्तो ॥६४ 

है मूढ़मते यदि तुम्हारे आशयमें ससारी जीवो के वर्णादिक होते हैं तो स|सारो 
जीव ठगी परे को प्राप्त हो गये रुरीतत को प्राप्त तो पुदुयल द्रव्य है अब 
रझूपीपन को प्राप्त उस लक्षणने जीवभी हो गया | अब तो आगे यह कहना 
पईं गाकि निर्वाणकोग्राप्त होता हुम्म भी पुदनल हो जीवपने को प्राप्त हो गया । 
देखो-यदि संस्रारवस्थामें जीवके वर्णदिक हैं ही यह माना जाब तो यह 
दोष आयगा कि संसारी जोव रूपी ही हो गये श्औौर जो रूपी है वह पुदूगल 
हँतो मुक्त होने पर भी जीवके वर्णादिक कहना पडेगा। अथवा यों मानना 
होगाक्ि पुद्गल ही मोलकोी प्राप्त होगया | संयोग सर्वस्त्र मानने वालोंके लिये 
जीवकेव्र्णादिक हैं। चाहे वह यह भी मानें छि मुक्तावस्था में जीवके, वर्णादिक 
नहींह तो भी हठपूर्वक श्रथवा स्वरूपमें सयोग मानने से जीव' रूपी कहलाने 
तगा.तथा जो जो रूपी होता है वह पृद्यल द्वव्य है । पुदू्यल का जीवके साथ 


_ऊ 
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तादात्म्य मानने पर जीतके मुक्त होने पर पुदूगत ही मुक्त हो गया यह सिद्ध 
हुआ । मोही जीवों ने यरीर, घन, पुत्र, कलत्र, कुटुम्ब, मकान, जायदाद को 
अपनी मानली है। मोही जीवके अगर यह बात पैदा हो जाय कि शरीर भी 
अपना नहीं, मैंने व्यर्थमें शरीर को आत्मा मान लिया है। शरीर को श्रपना 
माननेसे रूपी मानते ही थे । कुछ ज्ञान होने पर अज्ञानी जीव को यह समझ में 
श्रायाकिससारावस्था मेंही रूपी थे । जीव का स्वभाव रूप, रस गंध एवं वर्ण 
से रहित है। यह उसका रंचमात्र भी नहीं है। जीव में प्रधान तत्व आत्मा 
है। हिंसा, हूठ, चोरी, कुशील भ्ौौर परिग्रह का त्याग अन्य धर्मों में कहा है 
तथा जैन धर्म में भी कहा है तव इस में ऐसो विशेषता क्या जो जैन धर्म को 
प्राण पण से पालन करे तथा अत्य धर्मो' से मन को हटा लेवे। भ्रव अगर 
ऐसी वात है कि श्रन्य कोई विशेपता नहों तो जिसका जहाँ मन चाहेगा 
उसे पालन करेगा । भ्रन्य मनुष्य कहने में भी नहीं चूकते, वह तो सव धर्मो को 
समानकहते हैं उन्हे परीक्षा करने की आवश्यक्ता नहीं, फिर भी भोले प्राणी 
तोसरल मार्ग पर क्षीत्र चल पड़ते है । कटिनाइयों से बचने वाला जीव सरलता 
से जीवन यापन करने में खुश हो कर सुखी मानता है। वह सोचता है वन्धन 
जितनेहदे उतना अ्रच्छा पर वहां इन सबकी मूल में ही भूल हैं । ऐसे भोले जीव 
धर्म के स्वरूप को नहीं समझे। यथार्थ में वस्तु स्वरूप को यथार्थ जानना धर्म 
है। जैन भर्म में वस्तु का स्वरूप यथार्थ दर्शाया है यही दिद्येपता है। तो जितने 
तत्त्व हैं बह सव सत्‌॒ है। प्रत्येक द्भव्य स्वतः पिद्ध है और स्वयं सत्‌ है । 
तथा प्रत्येक द्रव्य भ्रविभाज्य है। पहले कुछ नहीं था झोर नया द्रव्य कहीं से 
पैदा हो जाय बड़ वात नहीं हैं, यह पूर्णतया भुल से भरा रास्ता है | अगर 
ईदवर ने जगत को वनाया तो उसके बनाने के पहले वया था ? कोई कहेगा 
झ्राकाश था, वह भी किसने बनाया वह कहते हैं, । ईदवर ने च्छा मात्र से 
बनाया है। ईशार ने ही भ्रपने उपादान से विकासित हो कर जगत का निर्माण 
दिया या अन्य पदार्थ का उपादन', बन कर जग्रत्त की निर्माण किया तब तो 
सम्पूर्ण जगत ईइवरमय हो गया । फिर चेतन अचेतव सभी यस्तुयें 
ईइवर के स्वहप के अनुरूप होना चाहिये । यदि इनका उपादान 
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ईइवर नहीं तो जिन तत्त्वों से सृष्टि की वे तत्व पहिले से ही थे उनका विशेष 
रूप बना दिया होगा। अगर ऐसा कहोगे तो प्रत्येक वस्तु का स्वतः सिद्ध होना 
अनिवार्य हो गया । जब कि प्रत्येक द्रव्य अलग अलग हैं । स्व द्रन्य स्वत: , 
सिद्ध हैं। पर्याय को ही जो द्रव्य मानते हैंतव उसका पलटना नहीं होना 
चाहिए था किन्तु प्रत्येक द्रव्य क्षण क्षण में परिणमन रहे है । कोई द्रव्य किसी 
प्रन्य को निमित्त पा कर भी परिणामी हो जाय तो वह भी स्वतः सिद्ध हुआ । 
प्रात्मा स्वतः सिद्ध है, स्वतः परिणामी है उनमें ग्रन्थ को सहायता की जरूरत 
नहीं है । अतएव बनना, विगड़ना शौर बना रहना तीनों बातें सिद्ध होती हैं । 
आप हम सब एक एक पदार्य हैं, बनते, विगड़ते और वने रहते हैं । मनुष्य 
वन गये, पशु बिगड़ गये, आत्मा वही वनी है | जो बनता है वह पर्याय बनती 
है । तथा पूर्व की पर्यायविगड़ती है, जीव वही रहना है। भात्मा में वर्णादिक 
तादात्म्य नहीं होता है । जीव सर्देव भ्रजर अ्रमर है । कर्म मूर्त हैं । और 
आत्मा श्रमृर्त है आत्मा को छोड़कर कर्मा अलग रहेते नहीं हैँ। किन्तु 
इस दृष्टि को छोड़ श्रात्माको तत्वकी इप्टि से देखना चाहिए। दोनोंका निमित्त 
नैमित्तिक सम्बन्ध है । एक समय को भी भ्रात्मा रुपी नही बनता है । भूलसे 
भी मान व॑ठो तो स्व्रमाव का कहना है , यह में कभी भी अन्य रुप नहीं होता 
चल तो देखो स्वभाव तो अन्य रुप बनता नहीं किन्तु मोही जीव अपने को 
रुपी मानता रहता है| यह तो वसा है जैसा सभी ज्ञानो जान सके । जैसे पृरुष 
कंसा है क्या वहकिसी का दाप है | क्या वह किसी का पुत्र है। वह तो जैसा 
है वैसे सभी जानेंगे ! एक स्थान पर अनेक देश के आदमी इकट्ठ किये जाय वे 
जेंसा इसे देखें सो सही सत्र एकसा देखेंगे । और एक दूसरे का रिश्ता जानते 
या नाम जानने को कोई भी कुछ नहीं चता सकेगा । जब॒ तक उसको दूसरे 3 
व्यक्ति के द्वारा परिचय न मिल जावे वात यह है कि अन्य बातें तो कल्पित 
हैं। नाटक में किसी मनुष्य को राजा बना दिया जाय तो वह अपने को वंसा 
ही अनुभव करने लगता है। जैन धर्म में स्थाह्ाद्‌ का वर्णन है वहीवस्तु स्वरूपहै 
और वही झनेकधन्त का निर्देशक है | जीत्र उत्पाद, व्यय. प्रौव्य युक्त हो कर 
संसार में रहता हुआ स्वभाव में अन्तर नहीं आता है । माँ अपने बच्चे को 
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पीटतो भी है किन्तु कया उसके प्यार करने के स्वभाव में भ्रन्तर आता है ? 
नहीं, सदगुणों को लाने के लिये माँ बच्चे को ताड़ित करती है। वैसे 
हीआत्मा श्रनेक पर्यायों में भटक कर तथा अनेक रूप घारण -कर भी निज 
स्वभाव नहीं छोड़ता | स्रभाव हमारा सदा से रक्षा करता भ्राया है वह कभी 
भी अनयरूप नं हुआ हमने पर्याय से चाहे कुछमों ऊधबम किया । यह मोही पर 
वस्तु रूप भी अपने को मान बठा था, वह परवस्तु रूप संसारावस्या में भो नहीं 
है । पुदंगल को छोड़ भ्रन्य द्रव्योंमें न पाया जाये वहतो रूपित्व है । जो जो रूपी 
है वह जानता नहीं । आत्मा सदा जानता है वह संप्तारावस्था में स्वहितैषी है । 
चार्वाक, अर्थात्‌ सुन्दर लगने वाला वचन । जिसका है या जिसकी वार्ता मन को 
मोहित कर लेवे उप्तके सिद्धान्त पर चलने को श्रधिक मात्र। में तैयार हो 
जावे यथा जब तक जिश्नो तब तक अन्याय करके भी मौज करो, वर्योकि यहां 
आ्रात्माका अभाव मान लिया हैं। तब तो उन्हें परलोक से कोई प्रयोजन नहीं 
रहा किन्तु जब चार्वाक भो मरते है तो वह पाच तत्त्यों से यह नही कहते कि 
पृथ्वी पृथ्दी में समावे, वायु वायु में, भ्रग्नि भ्रग्ति में, जल जल में, 
समावे | यह सब न हो कर पधाणों को बचाने के लाले पड़ते हैं । 
सब इाद्रियों को संयर्मित करके जो जो अनुभव में श्राता है वह परमात्मा 
का तत्त्व है। स्वानुभव ज्ञान और चारित्र दोनों के द्वारा वह साध्य है । 
/ स्वानुभव का उपाय चारित्र है। इस चारित्र के द्वारा अन्तरज्जञ की वात 
साध्य है। वर्णादिक जीव में महीं है कल्पना से मात लिया है एक लाख रूपये की 
हवेली बनवा कर कहते हैं यह मेरी है। सफाई करने बाला भंगी भी उसे भ्रपनी 
कहताहै। यथार्थ में दोनों की नहीं कल्पना से तीन लोक के राज्य को भी अपना 
कहोवह अपना नहीं अपनी वह वस्तु है जो सदेव अपने पास रहे । कल्पना की 
थकान होने पर गदहे तकिये भी प्राराम नहीं देते । ज्ञान का आराम पाने पर 
कंकड़-पत्थर पर सो कर भी भाराम मिलेगा । 
यह वार्ता चल रही है कि जोवके वर्णादिक नहीं हैं । मुक्तावस्था में भी नहीं 
हैं। संसारावस्था में भी वर्शादिक नहीं है । वर्णोंदिक तो पुदुगल में पाये जाते हैं.। 
क्योंकि वह रूप रस गंध वर्ण से सहित होता है। प्रइन होता है एक इन्द्रिय 
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दो इन्द्रिय, तीस इन्द्रिय, चार इन्द्रिय और पंचेंन्द्रिय. तो जोव हैं तथा यह 
पर्याप्त व श्रपर्याप्त भी होते हैं । संसारी दो तरह के होते हैं, (१) तरस 
(२) स्थावर । यह जीव हैं। मुख्य प्रश्न है ? प्रकरण चल रहा है अ्रध्यात्म का 
चूुकि जीव तो एक चेतना मात्र है । जिस स्वरूप जीव है वह शुद्ध है, 
शरीर से रहित है शरीर उसका साथी नहीं तो उसको मारो कांटो छेदो उसका 
अपराध क्या ? इस पर उत्तर देते हैं यह नहीं कहना चाहिए कारण जब तक 
जीव संसारावस्था में रहता है तब तक शरीर नियम से होगा, मुक्त होने पर 
शरीर नहीं रहेगा व्यवहार से ये सव एकन्द्रधादिक जीव हैं। इनके विरोब, 
विराध की प्रवृत्ति होने पर अ्रपराध होता ही है। «हां शुद्ध स्वरूप 
का वर्ण न है इसलिये ऐसा कहा गया है कि निश्चय नय से चेतना मात्र जीव 
है । मारना काटना छेदन कीचर्चा उठने से जीव की द्रव्य हरा होगी जो महान 
अ्रवर्थ होने पर घोर प्रापव व श्र्थात्ष ट्र्गत का कारण होगा। भैया 
एकेन्द्रियादिक तो जानते हीहोंगे सब । एक त्यागी थे जो शास्त्र सभा में प्रश्त 
कर रहे थे कि जा 'ते हो एक इन्द्रिय से लेकर पंचेीद्रय जीव तक वबौन 
कौन होते है । प्रायः कई जगह शास्त्र सुनते जाझंगे और कहेंगे धन्य है महा- 
राज स्वीकृतिरुष सिर हिलाते जायग , कोई कहे समभमें ग्रायाकि नहींतों हां के 
अतिरिक्त अन्य उत्तर नहीं देंगे । त्यागीजी ने पूछा पंच इन्द्रिय जीव किसे कहते 
हैं तो उत्तर मिला हाथी को क्योंकि उसके चार पैर होते हैं श्रौर पांचवी सूड़ 
ट्ोती है। तथा चार इन्द्रिय ? घोड़े को क्योकि उसके चार पैर होते हैं। सूढ 
नदारत है तीन इन्द्रिय जीव ? (तिपाई) के लिए जो दांय का श्रनाज उडाते 
समय काम में श्राती या गाय भेंस लगाते समय काम आती है ।दो इन्द्रिय 
जीव हम हैं वयों हम श्रोर हमारी स्त्री दोनों है लड़के बच्चे नहीं है झ्तः दो 
इन्द्रिय हैं तथा एके इन्द्रिय जीव किसे कहते हैं। उत्तर मिला महाराज जी 
एक इन्द्रिय जीव आप हैं क्योंकि श्राप अकेले ही हैं। इस तरह कुछ श्रोता 
इसी घुन के होते हैं खोजने पर यहाँ वहां मिलजायंगे। सही तरीके से एक 
इन्द्रिय जीव श्रादि इस तरह हैं एऋन्द्रिय जीव जिसके केवल स्पर्रान इच्धिय 


हो । जैंछे पृथ्वी, जल, भ्रग्नि, बायु, वनस्पति (वृक्ष ञ्राद्रि) दो इन्द्रिय जिसके 
“, स्पर्शन भ्रौर रसना ये दो इच्ध्ियों हो । जैसे लठ केचुग्र, कौंड्ी' शख 
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तीन इन्द्रिय जिसके प्राग व पूर्व की दो इच्द्रियाँ हों । जैसे चिऊटी 
चींटा बिच्छू. तिझला चार इन्द्रिया जिमके पहिले तीन के कर 
सकल लक इन्द्रिय के साथ चक्षु 
झौर हो जंसे जमर' बई / मक्‍्खी पाँच इन्द्रिय पूर्व की चार इन्द्रियों के 
श्रतिरिक्त कर्ण भी हो । जैसे मनुष्य , गाय, भेंस, बकरी, सर्प, श्रादि । इनकी 
बनावट क्रम से है । भर में या सभी जगह स्पूर्णन इन्द्रिय, रसना उसके बाद 
तथा उम्रक ऊपर प्राण, बाद में चक्षु तथा उसके पद्चान्‌ कर्ण की रचना है। 
कम डन्द्रिय बात) कै विपय में शिष्य की शंका थ्री ना उस पर कहा जा रहा है 
फर्म मिद्धान्त की प्रकृतियों में, एकेन्द्रिय प्रकृति, दो इन्द्रिय प्रकृति, तीन इच्द्रिय 
प्रकृति, चार इन्द्रिय प्रकृति, पर्याप्त प्रकृति श्रौर श्रपर्याप्त प्रकृतियां यह सब 
पौदगविक जड़ से उत्पन्त हुई हैं फिर इन्हे जीव क्‍यों कहते हो ? शरीर हे सो 
जीव नहीं है, भ्रन्य पदार्थ क्या जीव हू ? जीव चतन्य जक्ति मात्र है। जब 
विपत्ति श्रा पढ़े तो अपने को बचात्रो अपना कार्य बनाशों यह भी हैं चतन्य 
शक्तिकी कए कल वस्तुतः मलिन जीव भपना विपप्र कपायका ही भाव बना पाते 
श्रन्य को कया करें काम क्रोध, जोन विकार जिसका प्रथल हो वह जीव क्‍या 
झन्‍्य को मारेगा, पीटेगा ? कपाय पंदा हुई और उस मे बहू गया इतना ही 
किये | कोई उपाय से विषय कपाय कम नहीं होती । वातूनी भेद विज्ञान से 
भी नहीं घटती । विषय कपाय तत्त्व के निर्णय से पलाय मान होते है। चोरों 
ने पशु चुरा लिये सवेरा होने पर पश भाग गये, जोरवैसे ही रह जाते है । उसी 
तरह विपय कपायोंनि तत्त्वको चुरा लिया है। चोर किसी घरमें घुसा श्लौर उमधर 
में प्रगर कोई बुढ़िया हुई तो उसके ल्लॉमने से जैसे चार भाग जातेहँ, उसी तरह 
तत्त्व ज्ञान से सजग रहने वाले मनुष्य के पास से विपय्र कपाय रूपी चोर 
श्राहट पाते ही रफ़ुचअ्कर हो जाते हैं। चोरों को प्राण बचाने के लिए 
दरवाजा लोजना जरूरी हो जाता है, उसी प्रकार विषय कपायों के विकारों 
के परमाण झों को श्रपता स्थान अन्यत्र छोजने की श्रापत्ति भातों 
है । श्रग्मि हाथ पर रखने से अपना ही हाथ जलता है उसी त्तरह क्रोध से 
श्रपना सर्वाग नुकसान होता है । मान क्रने बॉले फा ' श्रपमाव ही होता है 
तथा घमंडी माना जाने से श्रन्य मनुप्य व्यवहार तक भी नहीं रखते। ४8 


/थोभी की दशा तो किसो से छिपी ही नहीं जो किअ्पने घनका स्वय” न भोग 
कर सकता है और न दान दे सकता है तथा दूसरे ही उस पर ऐश करते हैं 
एवं लोकमें क जूस, लोभी आदि उपनामों से पुकारा जाता है। मरते समय 
विययों के छोड़ने का दुख होता है । नेतागिरी, इज्जत, कीति आदि यहीं रहीं 
जा रहो हैं, ल्त्री पुत्र आदि कोई साथ नहीं दे पा रहा इसका दुखमात्र  पल्‍ले 
पड़कर रह जाता है । स्वतन्त्रता का बोध हो जाय तो सोचे यहां से मरने के 
पदचात ब्न्य स्थान पर अपना अनुभव करूगा पर पदार्थ तो भेरे हैं नहीं उन्हे 
अपना मान कर मैं क्यों दुखित होऊ । जो अ्रपनेको मरनेका श्रनुभव न करे सो 
अमर, वृद्धावस्था का अनुभव द करो सो अजर । जो अपने फो मनुष्य अनुभव 
सो मनुप्य श्रौर मनुप्य अनुभव न करके निजस्वरूप भावना करे सो शुद्ध चंतन्य 
मात्र परमात्मा तत्व है । 

। हाँमुल्य वात बहचल रहीहै कि एकेद्रिय सेलेकर पंचेन्द्रिय तकएवं पर्बाप्त प्रकतितथा 
अ्रपर्याप्त प्रकृतिसे और जड़से जो रचा गया उसे चैतन्य कंसे कहतेद्दो द्वन्द प्र्थाददों 
से जकड़ा गया ऐसे हन्द में पड़े हुओ के लिये प्राचार्य की परम करुणा हुई है 
प्रगर एक ही रहते तो सुख्री रहते दो का ही नाम संयोग हैं तथा जहां संयोग 
है वहाँ दुःख है। जो भी प्राकुलतास है उसे समझना चाहिए यह 
पर पदार्थ से ग्रस्त है या उसे अपना समझ लिया है। श्रासक्ति हुई 
तब दन्दमें पड़ गये । देवते में आया है प्रकेले स्त्री होने पर वह कभी २ सुखसे 
जोवन व्यतीत करती है किन्तु जब किसी त्रालक को गोद ले लेती है तो सारी 
आयदाद तक वर्वाद हो जाती है और रोटी तक को तरसना पड़ता हैं । .इस' 
दर्द में जो पड़ा है ह इन्द में है और इसमें जा नहीं है वह इच्दमें नही है। अच्यक 
भी कहपना दितनी ऊची है । राग्ण को जीतने के छिए रामचरद्रओी जब गण 
तो साथमें वानरों की सेना ले गये उन्होंने सयुद को हांघ ल्यिा था उससे 
रहस्य निकालो । बानरों ने समुद्र लांघा ही था किन्तु यह तो नहीं जाना था 
'क इसकी तह में कितने २ श्रेष्ठ रत्न हैं। इसी तरह हम भास्त्रों को पढ़ 
लेख गये पर यदि यह नहीं समझते कि इनोंमें कितदा तत्वरुपी रत्न भरा है 


रो हम भास्‍्त्रों को लांघ मात्र नये असली रहस्य उन्ही में भरा रहा । तत्त्व जानने 
एस को निन्‍्दा एवं अप्रतिकूलता से घवड़ाइट नहीं होतां । उन रुतों को 


बे 


॒ 
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प्रन्तरचारित्रसे टटोले । सांख्य लोग मानते है यह विदव प्रकृत्ति से रचा गया है? 
प्रकृति से श्रह कार, भ्रह कार से गण, गण से इन्द्रियां, इन्द्रियों से पञ्चसूत उन 
का प्रयोजन क्‍या है कि यह बताता कि दृष्यमान यह जीव नहीं है । पढ़ लिख 
कर अ्रभिक ज्ञान बढ़ावे, समभने के साथ मनन करें। भ्ज्ञानी पढ़ लिख कर 
भी दुख सहकर भी उन्ही में फिरसे पड़ जाता हैं। स्त्री मर गई तो दूसरी 
शादी करली फिर भी दोनों के रहने पर कुछ समय वाद दी में से एक कोई पहले 
मरण को प्राप्त होगा, उनमें से किसी एक को पहले रोना पड़ेगा । संयोग 
समागम क। फल रोना ही है। ऐसे में श्रपना हित नहीं सोचते तो फिर कक्‍्या' 
किया जायगा ( अन्तरज्र पोड़ा के साथ सचेत करते हुए ) शब्द बोलते त्ोः 
वाक्य बना, वाक्‍यों के द्वारा एक दुसरे को भाषा आपस में समभने लगे। इस 
-जीम से सत्य वचन बोललेवे या असत्य वचनों का प्रयोग कर लेवें । जीभ तो - 
एक ही है। हाथों से दान दे लेवे जिनेनद्धदैव की श्रचना कर लेवे या इन्ही 
हाथों से दूसरे को वध लेवे। नाक तो व्यर्थ की वस्तु प्रतोत होती है । कितनों 
की तो ताक पर ही झगड़ा चल जाते तथा जड़ मूढ़ तक से उसे हटाने को - 
कोई मनुष्य तैगार हो जाते हैं। नाक के द्वारा सुगन्‍्थ दुर्ग न्‍्थ के विकल्प जाल 
में फंस कर कुछ कार्य करने से कर्तव्य विभुख हो जाता है। आँख से सिनेमा, 
स्‍त्री पुत्र देख सकता हैं या शिमला गया तो वायसराय की कोठी देख ली ॥- 
और चाहे तो मन्दिर ज वे वहां जिनविम्ब श्रादिके दशन कर ले | कार्योंके द्वारा" 
या तो फड़कते हुए गाने सुन सकता है या तत्त्ववार्ता सुन सकता है। जिस # 
देखने सुनने, चखने, कहने, स्वाद लेने या देने लेनेमें मोह राग है ष है उसे कुछ - 
भी अच्छा प्रतीत हुआ यह सव उन इर्द्रियों का दुरुपयोग करता है । देव 
शास्‍्ष्र, गुरू को सेवा करने, तत्व समभते में इन्ही इन्द्रियों को संलग्न किया 
'तो जायसदुपयोग करना कह सकतेहूं.। भौर तात्तविक बाततो यह है कि सर्वेत्त मे 
तो इन्द्रियों से भततीत चैतन्यमात्र की इष्टि है। जिन्हे कीई सुन्दर कहता है वे 
सब कया है सो सुन्दर शब्द स्वय' ही बता देता है। सुल्दर शब्दमें सु -- उत्द 4 
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है । मुनि की यारा समान प्रवाहित रहती है वह टूटती नही कार्या दोनों का 
चालू है, किन्तु उनका अन्तर निम्न उदाहरण से स्पष्ट हो जायगा। मेल व माल 
गाड़ी दोनो एक रास्ते से जारही हैं, लेकिन जब मेल गाड़ी की सूचना या ४ 
स्टेशन पीछे से भी मिल जाय तो माल गाड़ी को पड़ा रहना पह़ता'है तथा 
अगली स्टेशन जब पार कर जाय मेल तब माल को अवसर मिलता है। इसी 
तरह का अन्तर श्रश्न णिगत मुनि और गरृहस्थ के कर्मोकी निज रामें व मोक्षमाग 
में रहता है । मुनि को संसार के भोग हेय हैं पर गृहस्थ उन्हें रुचि से भोगता 
है। मुनि रुखे श्रलोने भोजन से भी पेट के गडढ़े को भर कर सन्तुष्ट रहता है 
किन्तु गृहस्थ नई नई सामग्री भोजन में जुटाने पर भी सन्तुष्ट नहीं हो पाता 
ज्ञानी गृहस्थ संतुप्ट रहता। मुनि के तृष्णार्नि शान्त हो जाती है किन्तु गृहस्थ 
की खाई नहीं भर पाती । | 
मुनिकी कार्य व्यस्त प्रणाली प्रतिपल निर्जरा का कारण हो सकती हैं 
चहां ग्ृहस्थ निज रा के विषय में अचेत जड़वत रहता है। जब कभी उसके भी 
निर्ज रा हो जाती है। गृहस्थ एव' मुनि वोनों के लिए बारह भावनायें सर्देच 
हितकारी है। यह बारह भावनायेंमुक्तिमार्ग का विचित्र पायेय हें। ' 
शास्त्रों का, सार जीव झोर पुदूगल को भिन्‍न समझ लेने में है। इन से 
मैं भिन्‍न हूं अतः इन किन्‍्हीं भी परका में कुछ नहीं करता केवल इन का 
विषय करके मैं विपरीत भ्रभिप्राय बना सकता मोही केवल पुद्गल पर्याय देखो, 
कर विपरीत मति बनाता है । उसे अन्य फी तो खबर ही नहीं जीव जुदा है 
पुदूगल जुदा है यह तत्वका निचोड़ है धर्म भ्रधर्मा आकाश काल द्रव्य भी हैं 
उन्हें देख कर विपरीत मती बनाता है यह क्‍यों नहां कहा ! जीव का जो 
ध्यवसाय होरहा है वह पुदूगल को विषय वनाकर चलरहा है।धर्म द्रव्यको विषय 
करके फोन क्‍या सोचता है ,उसी तरह भ्रधर्मो ,प्राकाश भौर काल को विषय 
वनाक्षर भी कौन पुदूगल के समान रति करता है ! घन वैभव कोदेख कर एवं 
विषयों में बाधक जो पदाथ हैं उन्हें देख कर अच्छे बुरे परिणाम करेंगे । जीव 
भौर पृदुगल के इस भेद को छुदा २ बताने वाले प्रथम तो रुपत्व और भ्ररूपस्व 
..मुरुय कारण हैं पुदूगल में रुप रस गघ वर्ण है अतः देह एव पुद्गलल रुपी है . 
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प्रकरण यह चल रहा है, इन्द्रियाँ जो हैं उनका निर्माण जीव्र से नहीं है 
कन्तु वे पुदूगल से निरमित हैं। एकेन्द्रिय से पचचेन्द्रिय पर्यन्त दारीर रचना 
श्रपने ही श्राधीन है | सर्प कुडलो बनाये जंगल में पड़ा है वही चलने के लिए 
सीघा हो-जाता हैं। तो यहाँ कर्ता; कर्म करण वही सर्प हुआ । निश्चय से 
कर्म, और करण एक. होते हैं। सर्प. की कु.डली सर्प के द्वारा ही बनी | पुद्गल 
से जो बनेगा वह पुदगल भ्रौर जड़ ही रहेगः | जिस के द्वारा जो वस्तु बनेगी 
उसी रुप रहेगी । सुवर्ण के द्वारा बने गहने सुवर्ण ही. रहेंगे उन में चांदी 

दी कल्पना नहीं. की जा सकतो । इसी तरह भीतर स्थान हैं । 


एक' च दोश्णितिणिणय चचारि य प'च इ'दिया जीवा। 
बादर पज्जचिंदरा पंयडीओ शामक्म्मस्स.॥६४५॥ 
एदेहि' शिव्यत्ता जोबडाणाउ करण भंदहि 

, पयडीहिः पुम्गल मईहि! ताहि कह भण्णदें जीवो॥६६॥ 


| 


चौदह के ,चौदह जीव समाय की भी विभिन्‍न नाम कर्म को श्रक्ृतियां हैं 
यावर नाम कर्म , सूक्ष्मनामकर्म, पर्याप्ति नाम कर्म ,जातितामकर्म इनके हारा 
“भुृदगूल की रचना होतीःहै इनके द्वारा बना पुदगल ही.६ । . दूसरा कर्मों का 
राय गरीर है । इस पर यह जीव इतना मुग्धहों रहा है ॥ मुरांसो तक में उनके 
रूप रुग, हावभाव श्रादि फो लेकर घारीरवा- भी कितना विचित्र वर्णन जगह 
पेर किया गया.है । यदार्थ में शरीर मैं नहीं हैं ।: यहं॑ जड़ है । शरोरसे 
बसीना श्यता है, बहच्यू से धृक्त रहता हैं तब भी इसे अनेक विलेपनोसे सजाय 
जाताहै । क्या भ्रात्मामें भी पर्सीना भ्राताहै? जीवमें तो.यह वस्तु नहोहे | अथवा 
भैया दरोर को क्‍या अपविन्न कहें, श्रपवित्र तो स्मुत्र रागादि .भावहूं। जीव 
मे राग दंप, मोह की अपविश्वता नहीं होती तो «ीदोरिक, वंडिय्क घरीर की 
ब्गंणायें वड़ी अच्छी भी राग द्वप से युक्त जीब बना ता. ग्रहण: की हुई वग गाय 
शरीर रुपवत वन गई शरोर श्रादि तो कालकइुठ हैं। माँस हड्डी, चर्त्री एस 
शरीर की धातुए क्या ऋ्रपवित्र हैं ? पुद्यलमे इृष्ट अभिष्ट की कल्पना करके 
भवित्र अ्पवित्रमान लिया है। इसमें सब राग दष रा नाता है। इसने हो स्व 
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मलियामेट कर दिया है। एक वृद्धपुंछष था उसके नाती पोते बहुतसे थे ।. वह 
सब बुडढ़े को कोई मुक्का मारतां, फोईमू छ पटाता, फोई मलमूत्र भी ऊपर कर 

देता श्रपणब्द कहते श्रादि | यह कृत्य प्रतिदिन चालूहै वहांसे एक साधु निकला 

उसने ठहरकर वृद्धसे कहाक्यों रोते हो? वृद्ध बोला वच्चे मारते पीठते, गाल) 
बकतेहँँ । साधुने कहां यह दुखतो श्रभी हाल ,मिट्जायगा । वृद्धवड़ा छुश हाफ 
कहनेलगा इससेऔर झधिक क्याचाहिए“सूर माँगे दोशांखे'। रव साघुजी ने घह 
इन सबको छोड़कर हमा रे साथ चलदो | इसपर वृद्ध उत्तर देताहै। साधुजी हमारे 
यह पोतेह हम उनके बावाहैँ, मारते जरुरहै दुखहोताह किन्तु हम उनके मु च्तसे 
यावा कहना सुनकर खुशभी तो होतेहै । वह हमारे पोतेतो नहीं मिट जावेगे। 
दूसरा उपाय बताओ । जीवको कितनी भ्रापत्ति लगी है जो ।पदार्थ राग हे पका 
कारण बनताहै उसीके प्रति यह भ्रशञप्राणी स्‍झ्ाकषित होताहै घनइतना हो गया, 
इतना ओर चाहिए इसतरहके विल्कप जाल स्देव दुनता रहताहै इन पर पदार्थों 
से न निजी हित सघता है और न वात बनतीहै । फिरभी उसी कीचड़में लि८ 

होना चाहताहै। भेगवान महावीर स्वामीकी स्तुति करते समय महावीराष्टक में 
कहाहै:-महाभोहातडक प्रशमन पराकस्मिकृ्षिषण ॥ निरापेक्षो बन्धुविदित 
महिमा मंगल करः | शरण्य: साधू्ना, भवभय मृताममुयुत्तम ग्रुणों महावीर 

स्वामी नयनपथगामी सवत्‌ मे। 

जो महामोह रूपी झ्रात'क को सष्ट करने में श्राकस्मिक वैद्य हैं। सगवान 
महाबीरस्वामी एक श्रकस्मिक वंचहें निरापेक्षवन्धुहँ | भवभयधारी साधवों को 
एक शरण्य हैं ऐसे महावी रस्वामी नेश्रपथगामी रहो। यहाँ मोह उजाड़ने की 
विशेषता पहिले कहां वे थे भी वाल ब्रह्मचारी एव' कुमारवैरागी । 
कदाचित ज्ञान भी हो जाय तो भी मोह की बांत कह जाताहै कोई 

गौलिक अ्रविरक्त मरते समय कहता है,तुम हमारे कुल को लाज रखना | , राग 
दंष रुपी मोह भट पिन्ड नहींछुड़ाता अपने श्रापको अनुभवभी कते है फिर 
भी कहते लाज रखना । पर पदार्थ को दुख का कारश जानने पर तथा अपनी 
सत्ता स्वतन्त्र अनुभव करने पर भीहरपर की परिणत्ति से अपना, दुःख परिणुमत 


बनाते है।पहलेके भ्रमसे फिर भी भ्रमको प्राप्त होते हैं। 
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साधु हो कर उपशम्र श्रेणी चढ़ कर वीतराग बन कर भी ११वें 
गुण स्थान में अध॑पुदूगल परावर्तत तक मिथ्याइष्टि रहता है। 
कहां ,११वें गुण स्थान वर्ती और कहां अपन इन दोनों की असाव- 
"पानी में शअ्रन्तर देखो वे हम से बहुत उच्च है फिर भी हम और आप कितने 
पर्यायों से ऊंचे. उठे हुए हैं । यहाँ कोई यह न सोचे कि हम तो घनी हे, 
शानी है, ब्रती है, हमें अपराध करने पर भी कुछ सहुलियत मिल जावेगी । 
 घनवानों को दंड मिल़नेमे कुछ सहूलियत मिल जाती है ' किन्तु क्या वह 
अधिक पाप भ्रय प्रवृत्ति भी करते रहें श्ौर उन्हे कम वन्ध होगा ? यह नहीं 
हो सकता, निमित्त नमित्तिक सम्बन्ध श्रनादि कालीन है इसकी बात सब पर 
एकसो गुजरतों प्रथिक ;_ पराध करने वाला भी लोक में तो वह अपराभी माना 
जाने से दोषी सिद्ध हो चुका । ब्यवहार में लोक द'ड कुछ होता रहा । 
एक जगल में फड्लीर रहता था | वह एक सेठ का लड़का सोने हीरा 
ग्रादि के आभूषण पहने ०हुंच गया । उस फकीर साधु की नीयत बिगड़ गई 
ो उसने लड़के के सब;गहने उत्तार लिए और गला घोंटने लगा तब बच्चा 
वोला साधु जी इतना श्रन्याय मत करो । साधु ने कहां यहां कौन 
देखता है । तब लड़के ने कहा ये बुलबुले जो उठ रहे है पानी के वे तेरे पाप 
को वात को कह दंगे। साधु हंसने लगा तथा उसकी जीवन की लीला 
समाप्त कर दी । घड़े श्रादगी का लड़का होने से खोज वीन की गई। कहीं 
पता नहीं चला, तब एक खुफिया पुलित् गुप्तचर सिपाही साधु के पास भक्ति 
दर्शाता हुआ रहने लगा | बड़ा विव्वास जमा तिया १ वर्ष बाद पाती ग्रिर 
रहा था और पानी में वुनवले उठ रहे थे | उन्हे देव कर साधु को हँसी आ 
गई तब गुप्त चर ने पूछा आपछो हंंत्नी किस कारण से आ गई है । 
आधु ने सोचा यह एक वर्ष से सेवा कर रहा है वंड़ा भक्त है 'झतः कह्द ने में 
क्‍या नुकसान है। साथु ने लड़केका मारने का सर्व वृतान्त कह सुनाया । 
भुप्तचर ने सूचना पूलिस में दे दी श्र साधु पकड़ा गया । कोई सोचे श्रच्छन्न 
प्राप है कान देखता है ? कौन क्या कहेगा , यह सोचना निरथेक है। वर्योकि 
सर्व प्रथय प्रतोपने पापों को अपनी भात्सा ही देखती है। जो जैसा कर्म करेगा 
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उसे फल नियम से भोगना पड़ेगा प्राय:कर प्रत्येक गांव-में अ्रपरिचित भनुष्य 
आदमी कहने लगते / यह॑ फलाना गांव हैं यहाँ फूक फूक कर पांव" रखना । 
भानों यह कह कर डराते हैं। यह संसार है इस में विवेक पूर्ण कार्य करना । 
जैसी करनी को है उसके अनुसार परिणति बनेगी। आत्मा को विकल्प का 
कारण निरक में बनाया. है | वाह्मयदार्य का'संग करना भ्रशांति का कारण 
है । यह तो संसार जुवारियो का निवास है, पुण्य में हपं'व पाप में दुःख की 
जीतहार है। जुआ्मंस्रिलने में से “कोई जुआरी हटना चाहे तो दसरे साथके 
जुआरी हटने . नहीं देते कहेंगे ऐसे खुद गर्जी हो जीत कर चले । कोई हार 
जाये तो कहेंगे वन्च इतना हो दम है सो खेलने में फिर जुटा देंगे । वहां से 
हारने न जीतने वाले दोतों नहीं शापात जब तक सब तरहसे वर्बाद नहींहो जाते 
प्रत्यक्न जीव जुब 7री है । पृष्य में जीतना मानता है,पाप में हारना मानता है। 
पुण्य, के .फल में हप॑ और पाप, के फन में विषाद करता है। सुख दःख' मानने 
वाला यह जीवही है:। किसो को मालूम हो जाय कि यहां .से निकल भागना 
चाहिए फिर भी अच्य साथी रोक लेते. हैं और यह श्रपने हित से वंचित रहता है 
चींटो चढ़ते चढते छत से गिर गई तो चढ़ेता मिरर्थक रहा । धर्म करते करते 
अन्त समय में मरण विगड़ गये सब्र सब प्रयास प्रयोजनभ्रूत्त नहाँ हो पीयेगा । 

गुरुव्य  श्रीमद गणेशप्रसादजी वर्णी कथा सुनाया करते थे। दो भाई थे | उन 
मैं छोटा भाई' पूजन करे तथा बड़ा दुकान सूभाले । छोटा भाई बड़े भाईसे 
कहता तुम न पुजन करो न अन्य धामिक कार्य । तब बड़े भाई ने उत्तर दिया 
मेरे, भी तो कुछ अच्छे परिणाम होगें तभी तो तुम्हे पुजन करने की श्रनुमति दी 
है ६ छोटे भैया के मरने का समय आया तो बड़े भेया से बोला ये नन्‍हें मुंन्ने 
तुम्हारी गोद मेंह तव वड़े भाई ने कहा अरे वेत्रकूफ ! यही घ॒र्म किया भर 
बोला इस घन में से जितना दान धर्म करना चाहे करले और घाहे सारा धन 

ओं -को लिख दे मैं तो एक कुटी में ही रह जाऊगा.। इस पर छोटे भांई ने 
सोचाबन दानकेविकल्प में क्यों पडुं' ? मेरातों सचमुच आत्माही हैं। उसने ज्ञान 
पभाला ओर वड़े नाई से समाची मरण के द्वारा मनुष्य जन्म सफल किया । 
उपशान्त मोह में यही वात रहती है जो ज्ञानीहै उनको सब क्षणों धर्म में वृत्ति 
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ही रहेगी। इन जड़ पदार्थों की रति में पांडवों कौरवों को कया मिला । राम, 
रावणके 'बारे में श्राज यहभी नहीं मालूम कि कौनसी लंका थी, कौनसा दंडक 
वन आदि संयुक्तानां विधेगश्य भवितः । हिनिधेगतः । किमन्य॑ रंगतो पश्रप्पंगी 
निःसंगठने हि निवत्ंते । कि 
वियोग होने वाले के संयोग का निश्चय नहीं है । संयोंग का वियोग 
नियम से होता है। वियोग दुःख का फारण है। संयोग में जो सुख मानते 
उसी में दुःख है। ८ कर्मो का संयोग हो गया तो क्या मिला । भोग भूमि में 
पुरुष स्त्री एक साथ पैदा होते श्रोर श्रायु पर्यन्त भोग भोग कर मरते हैं । 
किन्तु उन्हें तीसरा स्वर्ग भी नहीं मिलता। दूसरे स्वर्ग से आगे भोग भूमियाँ 
के जीव नहीं जा सकते । जहाँ वियोग है, क्लेश है उस भूमि के मनुष्य भी 
पाते, भूख प्यास यह सब देह के संयोग से होते हैं। भ्रगर यह कर्म श्रात्मा 
से छूट जायें तो सुख ही सुख है । सुर दुःख भ्ौर झानन्द तीन परणतियाँ 
हुआ करतो है। सुख का. श्रर्व है इन्द्रियों को सु माने सुहावना 
लगे तथा दुःख का भर्थ है जहाँ ख माने दा द्रयों को दुः याने बुरा, श्रमुहावना 
लेगे । ये दोनो विकार है, श्राकुलतारुप है| परन्तु श्रानन्द श्रनाकुलतारुप 
है। इसका श्रय॑ है प्रासमन्तात्‌ ननन्‍द : श्रानरद। जो सब श्रोर सेसपृद्ध बनावे वह 
प्रानन्‍द है । मेरा आनन्द मेरी शात्मा में है वीतराग प्रभु की शरण मिल 
रही यह बड़ा अच्छा सौभाग्य है।पर इसकी रफ़्तार बनाना है। 
यह विज्ञान कोबढ़ा कर, रुचि पूर्वक चाव से एवं उत्तम तृत्ति से धर्मा करे । 
पर्याप्त, श्रपर्याप्त बादर सृध्ष्म पुद्गल की पर्याथे है यह शास्त्रों भें कहा 
है! फिर भी वह भी शास्त्र हैं यह भी शारत्र है। यहां निरपेक्ष इप्टिसो 
देसो वस्तु रबरूप में यहां वहां की बात न मिला कर सही लक्षण कहो। 
एक या उपचार भन्य में न कर के वारतविक बात बताओझो । जीव आनन्द 
घन है, झ्रानन्द का पुण्ज है, अपनी शक्तियों में तन्मय बादर सूक्ष्मादि देह है 
इन में जीव की संज्ञा का कहना उपचार है जीव की वात जीव में हैं। 
पुरुगल श्र जीव का निर्मित्त नंमित्तिक भाव सम्बन्ध हैं । एक भ्रच्छे कुल 
गग लड़का भ्रच्छे श्राधार विचार से रहता हुआ कभी कोई खोटी सग्रतति में 


है. ५ छक हम ० पे किम 
आनया, तथा उसके बारे में अतेक चर्चाय चलें तव भी उत्तके निजीवन्धु कहने 
/ इस में उसका दोप नहीं ह फकिन्‍त अमुक व्यक्ति की आदतें इसमें आगई 


ढ्ृ क ञ्र 
इत में न राग है और न हृ प संगति से जब में यह विकार आगया है। 











प्रिद्ध का द्रव्य है, वेंसा मेरा नी द्रक्य हैं। द्वारा वह सिद्ध 
बने उन्हीं से में भी वन सकता हूँ। परण॒तियां निर्मेत्र बनाऊ तो क्‍यों नहीं 
उम्र उत्कृप्ट पद को पा सकता हूं 


त्रव्य वह हैं जो जैसा प्रम्ु हैं। थो सम्पस्दर्गजान चारित्र के पथ 
में चलेगा वह मुक्ति के पथ्ष में यों नहीं पहुंच या ! जरूर पढ़ुंचेगर । मिथ्या 


दर्शन ज्ञान चारित्र के फन्‍दे में पद कर संसार में रुकना ही पड़ेग। ) मृद्ध 


ध 


स्वभाव की २प्टि करके मोल पथ में चलना ही पड़ेंगा। एक स्वान पर विमा 
है, तुम्हारे सामने एक खल का दुकड्ा रखा है.तथा एक रत्न रवा है. तुम 
इन में जो माौँगों वह मिल जायगा । अगर वह खल का दुकड्मा ह 
मांगने लगे तो उसे क्या कहा जाय वही रन फने से वंचित रहेगा। एक 
आर मोह राग दह्प हैँ श्लौर एक ओर मोक्ष मार्ग हैं। आजादी ही है नसू 
जिसे चाहेगा वह मिल जायेगा यदि वहां कोई राग द्वप विफ्य कपाव लौंकिक 
सुख हो गने लगे तो क्या किया जाय । वहां मोक्ष मग माने झान्ति पथ से 
वल्चित रहेगा। 

भेया पर की तो चाह ही चाह वनाई जाती है । परका कोई कुछ करता 
थोद़े हैं। इप्का कारण यह है कि प्रत्येक पद्मार्थ सब अन्य द्व्यों से जुदा है। 

है] 


2 


ठि हर 
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ये अपने मतवंद्र के करता दया है। कोई घर्म कार्य भी करता 


है| 
#ब्म्न्‍्ह 
| 


£: 

रे 

दिर उनवाता है, प्रतिप्य कराता है आदि तो केदल अपना पथ या अन्य 
कुछ आगे चाहता है, इसमें केवल उसने अपना भाव किया | विपय कपाय 


१ 0| | (।ु 





के सावन दुठाये तो अपना भाव किया । वच्चे जब खेल खेलते समय 
पंत करते है तब पन्ने तोड़ लेते हैं। और वड़े पत्त को पातज बना कर 
परोन्न केत्रे हैं तथा छोटे पत्तों की पुड़ी व पत्थर ईट के टुकड़ों में लडइ वर्फी , 
प्रादि की कल्पना सकर परोतते हैं। तथा गरीबों के, बच्चे उन्हीं में रोटा 
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की कल्पना करते तथा बुड़के दुकड़ को कल्पना -करके परोयते हैं। यथातर 
में जिसको जो भाव मिलता आ रहा है वह उसी रूप अन्य पदार्थों के 
टी दया हम सद्भारी प्राणियों की हो रही है, अनादि काल से संसार 


में रहने से उम्रद्ी बात ही प्रिय लगती है, उसम्तो की ओर जल्‍दी दृष्टि 
दौड़ जाती गरोत्र का लद्॒का क्‍यों नहीं वढ़िया से बढ़िया लड॒ड पुड़ी 


की कल्पना कर लेता है ! संस्कार वद्ध मूल हो / जेवर उसे स्वादिष्ठ 
पदार्थ का रस मिलने लगेगा तव वह उसी रूप बर्ताव करने लगेगा। 
लोक में देखा जाता है। गरीब लड़का पढ़ कर ऊँचे पद पर आमसीन 
होने से पैसा वाला हो कर एवं सम्य तथा घनाइव समाज में रह कर उन्हीं 
जेसा लाने पीने कपड़े पहनने आदि में वर्ताव करने लगता है। ऊँचा भावतर 
तो तबत्ताओरो प्रत्येक जगह हम भाव ही तो करते हैं, तत्र वह कार्य रूप 
में परिणमते हैं। मान लो एक चन्र है उसने वहुत अन्याय किया तथा 
मारने पीटने की घमकी दो। हम उमर चत्र का बदले में चुरा भला न कह 
कर तथान बदले की भावना रख के प्रेम पूर्वक वर्ताव करे और कहें 
मैंने आपका कसूर क्रिया था इसिलिए आपको अपने परिणाम त्रियाइना पड़े अब 
भेरे प्रति साम्थ भाव रखें इस प्रिय बचन से उसे भी सनन्‍्तोप होगा तथा 
अपने जिए भी हर्प रहेगा। तथा परस्पर प्रम बढ़ गा मनुप्प की पहचान 
बोली स्ते होती है। मुत्त तो एक घनुप है घनुप से जंसे बाण घाला जाता 
(तरह मुख झूवोवनुय को फैचा कर वचन रूपी बाग्ग निकाला जाता 
! बाशा चलने पर उससे कोई हाथ जोड कर कड़े तुत लौट आशो 
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पूल से दूसरे पर छोड़ दिया तो बढ सव कहना निरर्थक जायगा। सी तरह 
बचत सख से निकठने वर कोई कहे हमारों वात हमें वापिस कर दो।तो 
जिसको अपथब्द कहा जाता है वह कहता 5 “पहले तो जूता मार लिए फिर 


छहते माफी दे दो” बड़े पत्र की कसौटी - वचन ही हैं। जिमसे छुंद युन्री 
रहते तथा अन्य भी सुखी रहते हैं। एक समय लकड़ हारा लकड़ी वीन कर 
है गलमें विश्राम कर रहा था । इतने में एक भर जिऊके पैर में कांटा लगा 


गरा, आया लकड़हारा डरा किन्तु शर ने कहा डरो मत ओर आकर पैर 
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उसके सामने रख दिया । लकड़ हारे ने चनुराई से कोटा निकाल दिया | 

इससे घर बड़ा प्रसन्‍्त हुआ और कहने लगा कड़ी हमारी पीठ पर रख दिया 
करो इस तरह लकइड्हारा सिर पर २०-२५ सेर लकड़ो लाता २-२॥ मन तक 

घर के पीठ पर लाने लगा जिससे वह खूब धनवान हो, गया। एक दिन किसी 
ने पूछा आप इतने जल्दी धनवान कंसे हो गये ? लकद्ृहारा बोला एक 
नालायक गीदद [स्थाल) उल्लू हाथ लग गया उस पर लकड़ी लावा हैं। 
सिंह बह बात सून कर श्रनमना हो गया । अ्रव फिर से उसने तीन मन लकट़ी 
इकट्री कर लीथीं । सिंह इस दिन भी वहां आया और बोला जो 
कुल्हाड़ी श्राय अपने हाथमें लिए हो वह मेरे सिर मार दो नहीं तो मैं तुम्हे मार 
दूंगा अब तो लकदहारे ने श्रपने प्राण संकट में पढ़ते देख कुल्हाड़ी मारने को 

तैयार हो गया। सिंह ने भी गर्दन टेक दी और लकड़हारे ने कुल्हाड़ी का प्रहार 
करदिया तब श्रध॑मृतावस्थामें सिह बोला इतना मुझे तेरेदवरा इस कुल्हाड़ी मारने 
का दुःख नहीं है जितना दुश्व खोटे बचन मेरे प्रति बोलने का है। कुल्हाड़ी की 
धारतो सह ली किन्तु वचन बाग की थार नद्ों सह सका धर्मकी ओर आगे बढ़ने 
वाले को प्रिय बचन तो बोलना श्रावद्यक ही है क्योकि जो किसी को कठोर 
वचन कहेगा उससे उच्चका दिल दुखेगा जिससे हिसा पाप का भागी होंगा । 
मौन का लक्षण है, मौन मुनेभवि: मौनम्‌ । मुनि का जैसा भाव जिसका हो 
गह मौन है भुनी के लिये श्रहिसा , स्त्य,, अ्रचौये, ब्रह्मचर्य और अ्रपरिग्रह 
महात्रत तथा गुप्त इन्द्रिय विजय श॒वं परिषह्त जय श्रादि कई बातें बताई 
हैं। किनतू मौन की उन सब में छुप चाप रहने ४ प्रवानता ही है । यद्यपि 
भितने मुनि के काम है उन्हें मोन कहने हैं। तदावि कम बोलने वाला प्रिय 
बचन बोलना ऊप रहना श्रात्म कल्यारः के अ्रति निकट है। अतः मौन की 


प्रसिद्धि यहां हुई जो बोली को सुधार कर उत्तम वचन बोलता हैं वह लौकिक 
कार्यो में भी सफन्ता पाता है | 

कहीं राजा, मत्री और सिपाही जा रहे थे |'वह सब रारता मूल ग्रवे 
रास्ते में एक अ्रधा वठा था। सियराही अरे से पूछता है, क्‍यों रे अधे 
हा से कोई निकला है ? उसने कहा सिपाही जीनहीं | दसके बाद मंत्री श्राया 


हक । 
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उसने कहा ऐ सूरदास । इस तरफसे कोई निकला है ? कहा हां एक 
सिपाही निकला। दोनोंक्े बाद राजा आया तो कहता है- सूरदोस जी यहाँ से 
कोई निकला है वह कहता है हां राजाजी ! पहले सिपाही निकला था ' बादसें 
मत्री साहव । जब तीनों मिल गये तो कहा वह तो अर न्धा था उसने कैसे बता" 
दिया कि सिपाही व मत्नी निकले हैं। तीनों ने कहा अन्धे से चल कर पूछना 
चाहिए । तब उस से कहा सूरदास जी आप ने हम तौनों को कैसे पहिचान 
लिया था । तो सूरदाम ने वताया-जिस व्यक्ति ने क्योंरे अन्चे कहा था वंह 
सिपाही था, क्यों कि सिपाही की जितनी योग्यता हो ती है वह उसी तरह बोलेंगा 
इस के वाद ए सूरदास कहने,वाले म'त्री थे तथा सूरदास जी कहने वाला 
राजा था। तीनों का अ्रनुमान मैने उन की बोली बोलने से लगाया है । सफर 
में जब एक दूसरे से बात होती है तो सज्जन दुज न विद्वान, घनवान' श्रादि फा 
पता चल जाता है। श्रध्यात्मिक विकास के लिए बोली बड़ी प्रिय व्यवस्थित 
बोलना चाहिए । बोली जीव का ग्रुण नहीं है| में भाषा का कर्ता नहीं, मैं 
केवल भाव ही कर सकता हूँ। मैं तो झ्ात्मप्रदेश वाला हूं श्रात्त्मा और शरीर 
एक जगह इकट्ट हो रहे हैं। भाषा पुद्गल की वर्गंणायें हैं। मुह में वायु का 
संचार होते ही यथा स्थान जीभ, ओंठ, दाँत, तालु चलाने से झ्रक्षर निकलते हैं 
जो भाषा रुप परिणम जाते हैं। यह मु ह हारमोनियम से कम कार्य नहीं 
करता । एक विलायती वाजा श्राता है जिस का बटन दवाने से अपने अनुकूल 
जञापा निकाली जा श्षकतो है उसी त्तरह अपना जसा भाव होगा बसी ब्रात मु ह 
से मिकलेगी । भावों का वोली में केवल निभित्त नैमित्तिक सम्बन्ध है। सब का 
भूल भाव का अच्छा बनाना है । भाव अ्रच्छा नहीं बनाया तो बोली अच्छी कैसे 

निकलेगी । मन की कपाय हटाने पर प्रिय चचन मुह से निकलेगा व्यवहार 
में भी अच्छा बचन बोलने से दूधरों के द्वारा आदर पाता है। लोकमें परिक्षा भी 
बचनों से होती है । भ्राध्यात्म में भाव झच्छा बनाया जावे जिम से प्रात्मोन्नति 
के पथ पर सुलभता से पहुच जाओोगे। निर्मल भाव बन[ने के लिए किसी से 
कुछ ऋण नही लेना पड़ता किन्तु वह आत्मा की एक आवाज होती है जो 
दूसरों के लिए अपनी मुहर (शील) होती है । इस मुहर का प्रयोग करना, 
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बचन बोलते दाले पर निर्मार है। वह चाहे श्रष्ठ मुहर स्थापित कर नेवे 
अयनी या भददी, प्रिय वचत जनों के लिए अमृत का कार्य देते जब क्रि कट्ठु 
बचन जहर का कार्य कन्ते हैं। जहर वो एक ही समय प्रॉणा हन्ता है । किन्तु 

त्रीटा बचने हमेशा खटकता रहता हैं। भव भव में वर बांच लेने का कारण 
भी कट वचन हो जाता है । 


जो यह देह नामक को प्रकृति से निर्मित हुआ है वह जीवनहीं है उ 
तरह शरीर, स॒ स्थान, संहनन इत्यादि भी पुदुगलमंय नःम प्रकृति से रखे गयेहैं 
इन से जोवन नही है । जब जीव एक इस दझरीर से मुक्त हो/ है तो जो ते 
वार्माण सूक्ष्म गरीर है वह अन्य शरीरके गृहण का कारण बनता है। अपने से 
अतिरिक्त अन्य भावों का रहना दुख व क्लेश है। एक भ्रम ही क्लेक्ष है जैसे 


कहा करते है, तिल की ओट पहाड़” | एक तिल की ओट में पहाड़ न दिखे 
कंस सभव है। अगर चक्ष के गोलक में रहने दाले रत्न के सामने तिल लगा 
दिया जाय तो पहाड़ नही दिखेगा अज्ञान से भी यही दण्या हो रही है। यह 
मरा यह तेरा इस तरह नाना श्रकार से नाना द्वातोंके जाल बनाता हैं। किन्त * 
एक जो अपने से प्रयोजन हैं उसे स्मरण नहीं करता। अपनी २ कपावों के 
अनुनार जीव परणम रहे है। मेरा कौत सुधार करेगा इसे भूल चुका। इस 
का काई साथी नहीं हैँ । फिर क्‍यों पर पदार्थों की ओर आकपित होकर भूल 
रहा है मेरे लिए ससार से चाहिए क्या ? जिस से मेरा उपयोग मुझ में रमे 
यह जान कर उसा का गाश्रव लेवे। फिर प्रय॒ कोई मे८ बारे में कुछ भी 
घारणा बनाज ता मरा नि हूं। अउने आप का बल करके आत्मा का 
अय सिलेगा, कर्मों को ऋड़ना ही पड़ेगा मैं कमों की निर्जारा क्झ्गा 
मुक्त के समीप पहुंचू गा जिस का यह निध्चय हो गया है वह उत्त तरह जान 
इढ़क्षार्य भी करेगा । जो चन्नन्नत्रों सेप्रतीत » रद्वाहै। वहमैं नहीहें इन इन्द्रियो 
का ज्ञान इन्हीं इन्द्रियों को नहीं हो पाता। आं ; अपनीही क्रपनीआंखको महीदेख 


&] 
हि 


कु 


पाता यद्द्चात बाकीछी इच्द्रियोंसें है ।प्नयक्तो जानती रहेगी मप्मली बातोंम भी 
बहिमु खता का पाठ खेला जा रहा है। शरद: बाहरी पदार्थों में बुद्धि चोन्न दौड़ 
शातिहै। इस समय अपन को सव .पर से मोड कर चित्त एकाग्र कर अपने पर 
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इष्टि जमाई जावे तो भान होगा मैं क्या हैँ । वह मैं हूं जो परमात्मा है। इस 
प्रतीति से ज्ञा[त श्रावेगी जब तक परपदार्थों से रुचि है, लंगन है तब तक 
भगवानका उपदेश हैं कि संसार से नहीं छूट सकोगे। श्रात्म भगवानका आरालम्बन 
मुक्ति का मार्ग है । इस तरह के भी मुनिराज हुए है जिन्होंने तुपमात्र भिन्‍न 
मान कर अपने भेद ज्ञानके आलम्बन से केवल जानी धन गये। यह अमूल्य 
निधि अपने आप मिल गई किन्तु अपनी ओर झुकाव होना चादिए। धन 
वैभव अदि से बलेश ही मिलेगा । कदाचित श्रायु पूर्णा होने पर देव होगये 
तो वहां भी पर सदार्थों मे दलना होगा | देवागना मिली, अ्रनेकभोगोपभोग 
सामग्री मिली तथा अपने से व भव युवत देवो को देख कर ईर्पा की अ्रग्नि में 
जलता रहा वहा से भी कूच कर जाना होगा। लेकिन एक निज ज्ञान 
स्वरूपको नहीं भूले । एक निज का आनन्द रहा तो स्व श्रेष्ठ है । इस को छोड़ 
करोड़ों की संपत्ति भी मिली तो ऊस वेभव से शान्ति तो आ नहीं सकती।कित्तु 
निज स्वरूप पर -ष्टि रहे तो दरिद्र होते हुए भी भ्रष्ट हैं। सब ससारी जीव 
शरोर से व वे हुए हैं 'कन्तु अनुभव घर रुप नहीं होवे उस में राग न रहे । 
ऐसा हेश्नात्मन्‌ ! भगवान थिद्ध के समान बड़ी प्रभुता बाला, बड़ा साम्राज्य 
वाला अपने को अन्य २ रूप अनुमव कर लेने से बन्वन में पडा हैं? मगवातक। 
नाम नही छूटे । मर समय में भी “जिन! एसे दो श्रक्षरों का स्मरण रहे। 
भगवान की पासना में जिन के स्वरूप का और निज के स्वरुप का स्मरण 
रहे यह ज्ञानी जीव चाहता है। देह जीव नदों देहपौदूगलिक है । जिस के 
द्वार। यह रचा जाता है वह उधी रुप होता है । सोने या सोहे से बना पदाथ 
उत्ती रुप दाता नाम प्रकृतियों से विमित यह देह उरी रुप जड़ द्वांत्ा । चाँदी 
की तलवार को सोने रूप देखते है क्या ? यह सत्र नाम प्रकृति से रचा गयाहे। 
यह सब वर्णों का समूह पुदुगलों क। एक म डन पुदुगल हैं सो 
प्रदूगल ही रहे गा | शरीर दा रा गध वर से युक्त है वह आत्मा नहीं है। 
आत्मा पदगल स नहीं रचा है । आ्रात्मा झात्ण हैं । शरीर माने बदमाश | यद 
अनेक कहपना जालों को बिछा दुखी होता हे । मोही जीव अपने अ्विस्टित 
शरीर से भारी मोह करता है किन्तु निकट समय मे छोड़ कर जाना होगा शोर 
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शरीर ग्रहीं जल[ दिया जायग। । भ्रात्मा को शरीर से जुदा समभते रहें यहीतो 
एक मित्रहै | दुनियावी मित्र तो ऐसे है कि जिसको कपाण से मेल खा गया 
सो मित्र हो गये । 
एक लड़के का मिनेमा देखने का भाव हुप्रा' पडोसी के लड़के को भी 
साथ लेकर दोनों हाथ मिला कर बातें करते हुए पहुंचते हैं, यहां समान कपाय 
भाव था तो मित्र हो गये किसी की इक्छा के “-परीत चले तो छात्र, हो होगा 
तो मित्रता वह है जिस की कषाय से कपषाय मिल जाथ | धर्म में भी दूसरोंकी 
देखा देखी रहतीहै, में भी उसके समान धर्म करुू-यहां भी कषाय समान मिलाई 
गई। मेरा तो कोई मिन्न है नहीं यहां तो परिणतियों ने मित्र शत्रु बना डाला। 
अपने से विपरीत प्रतोत होने या करत्पना में शत्रु बन गधा। शिकार खेलने 
वाले ज गल में जावे और वहां साधु मिल जायतो वहाँ शिकार न मिलने से 
साधु को बुरी इष्टि से देखते भौर शत्रू, मानते हैं। लेकिन वहां दुश्मस कोई 
हैं है। मेरे भाव के (िपरीत मिला तो उसे दात्र साल लिया यथार्थ में छात्र है 
नहीं, कपांय केव्किल्प ने मान लिया है। इसी तरह बन्धु भी वास्तव में 
कोई नहीं । एक मनुष्य धनी श्रादमी के यहाँ पंगत में गण्य । वह पुराने, मेले 
फटे कपड़े पहने था । वहाँ उसे भोजन करने को भी किसी ने नहीं कहा । क्यो 
कि वहाँ तो श्रच्छे २ कपड़े पहने- सूट, कोट, टोप, घडी आदि से सुसज्जित 
व्यक्ति भोजन कर रहे थे यह देख वह घर व।पिस चला गया तथा वह घर से 
बढ़िया पैन्ट, कमीज, टोप पहन कर आगया । उसे देख कर घोले आइये भोजन 
कीजिए, पत्तल परोस कर भोजन परोसा। तब वह व्यक्ति लडड्टू उठा 
कर टोप से कहे ले दोप खाले, हे कमीज ले तू यह वर्फी खाले, पेन्ट ले तू भी 
खाले 3 यह देख दूसरे मनुष्यों ने कहा, भाई यह वया कर रहेहो | वह व्यक्ति 
कहता है श्राप लोगों ने जिस को आदर सत्कार से बुलाया उसे खिला रहा हूं । 
आप ने तो कपड़ों का श्रादर किया है। मुझे तो श्राप ने नहीं पूछा था मैं तो 
कल भी यहाँ से गुजरा था आप लोगों ने बात भी नहीं की । यहाँ भी भैथा 
ऐसा हाल है। चेतन्य मान जीव्र की खबर कौन लेता है । सव पूंछ पांछ इन 
देहो की हो रही है। हाँ इतनी बात है कि जीव के रहते हुए देहों की हो रही 
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सोन् वहाँ भी तो मनुष्यके होते हुये कपड़ोंकी पूछ हो रही थी। खाली कर्प़ीं को 
कौन ऐसा कहता । मैं अपने पर क्यों प्रभाव रहने दू' यह सब कर्मझृत ठाठ है। मैं 
झपने श्राप को, न इस में फंसाऊ यही निश्चय से मित्र है। जिस जान कारी में 
चल रहा हूँ वह भी मेरा मित्र नही है, न मैं हूं। में एक श्रनादि भ्रनन्त चेतना 
ठत्त्व हूं । भ्रपने को उपयोग में लगावे तो सब ऋगड़े मिट जावेंगे यदि संग 
न भी छोड़ संके तो वास्तविकता-तो जानता रहे । वहाँ भी अपने को खेद के 
साथ कोई बोले तो विपाद होता है तो वह श्रागे भी बढ़ता है मात्र शुष्क ज्ञान 
से कुर्छी नहीं होगा ।. श्रन्य मतावलम्धियों ने कहा ईश्वर ने ऐसा किया है। 
झपने यहां कहते घारित्रमोहनीय का फन है। उत्तने ही .घर में रहना, 
मान्द रमें श्राना, कुंद्ुम्बियों से स्सेह करना, बोलना श्राद्दि श्रात्मा का गुण नहीं 
है। भीतर के परिए।मों को तो स्ववंम्‌ संभाल नहीं सक़ता दूसरों का. बाहर 
में वया हित करेगा । 
एकाकी आत्मा की भोर कितने झ्रुक रहे हैं इस का बिन्ह यही है, ' जितने९ 
झात्म तत्त्व में आ्राते जाँयगे उतने २ घाहरी तत्त्वों से उपेक्षा करते जायंगे । जिस 
में चिन्ता नहीं उसका एक वार प्नुमव हो पावे तथा यह अमृत का स्वाद यथा 
विधि बैठ जावे तथ क्‍यों सदेव पर पदार्थों की परिणमन' की सोचा करू'ग्रा, या 
शन से मेरा हित होता है इसे श्रसत्यमान' कर पुनः २ क्यो फंसूगा एवं रुलूगा 
भैया कागजी सीख पर ही तो कोई गुण शभ्रा नहीं जाथमा । श्रभी देखो 
हिन्दुस्तान, पाकिश्तान बना । उस समय बेचारे पाकिस्तानों विदेशीयों के सिखामे 
योल रहें पःकिस्तानियों को सीख जिखाने पर भी वह कब तक श्रपनी बात 
निभावेंगे । जय तक सिखाने वालो का पूरा कब्जा नहीं होता तब तक कुछ पूछ 
भी रहे है। उसी तरह हम सिखाये पूत वन रहे हैं । स्तुति, पूज न भक्ति दान 
स्वाध्याय, सामायिक सव सिखाये पूत की बातें हैं। जो दूसरे करते श्राये उसे 
ही हम करते हैं। लेकिन हमारे भ्रनुभव की लाभ की वात्त हो तो उसे क्यों नहीं 
बमकेंगे। आत्मीय आनन्द अनुभव में आजावे तो वह भूलेगा नहीं, बह तो 
प्रपने अनुकूल ही कार्या करेंगा। यह उद्यम करना जीवन में उस आनन्द की 
लक है जो सिद्ध परमात्मा को मिलता है । इस आनन्द के लिए उसे सब से 
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चित्त हटाना होगा । वो आनन्द पूजन में भी नहीं मिलेगा जो मर्मे की चीज 
भीतर उपयोग में मिलेगी । इस लिए वाह्य पदार्थो' का समागम रूचि में न 
बढ़ावें । प्व कुछ करिय। भर प्रवृत्ति विपरीत (उल्टी) हो रखी तो कैसे शरात्मा 
का कार्य सिद्ध होगा । १४ घटे में १५ निनट भी तो ऐसी चेष्टा करे जो 
सांसारिक कार्यो से ऊत्र कर अपने मन की स्थिति को पुकांग्र करे। ऊदे हुए तो 
सनी हैं किसतु ऊत्र चुकने से पर पदा्व को चित्त में नहीं लावे उन से कोई 
सुख नहीं है श्नोर न श्राज तक मिला है यह इढप्रतीति करे, झूठे विकल्प 
जालों से उन में फस रहा हूं यह अनुभव पुण तया हो जावे तो उस ज्योति का 
अनुभव होगा जोज्योति कभी नहीं जगी । यह वाव वन जावे तो सब कुछ बने 
जावे, यही सव का सार है । जीवन का मधुर स्वाद जो कभी नहीं मिला 
पृष्णा अस्ति कभी ज्ञांत नहीं हुई।बह तथष्णा यहां अग्कर विराम 
शान्ति) पावेगी । शाम । ' 

पज्जचापज्जचा जे सुहुआ बादरा य जे चवे | 

देहस्स जीवसण्णा सुत्त बवद्ारदों उचो ॥६७॥ 


पर्याप्त, श्रपर्याप्त, सूक्ष्म वादर जीव इस प्रकार देह की जीव सजा ग्रथों में 
कही है वह सब व्यवहार से है ऐसा जिनेन्द्रदेव के शासन में कहा गया है । 

जो तुम्हें यह वर्णादिक दिख रहे हैं, वह जीव से न्‍्यारे हैं। चेतना युक्त 
जीव है। वह तो शरीर से प्रकट भिन्‍न है किन्तु अनादि से सम्बन्ध लगा होने 
से पर में आपा बुद्धि शीध्र रुक जाती है । जब किसी व्यक्ति को सिर में दर्द 
या और कोई भश्रसाध्य रोग हो जाय तो अ्रनेक इलाजों से तथा और सब भाई 
स्त्री पुत्रादि की सहानुभूति से भी अच्छा नहीं होता, तत्र यकायक विचार पैदा 
होता है 'कोई भो पदार्थ किसी का सहायक नहोीं' । मेरी प्रत्येक जन्म संतति 
की भूल मुझे परेशान कर रही है । तब यह तथ्य भिदता है कि संसार भसार 
है । आज तक अपने को आनन्दस्वरुप अनुभव नहीं किया । मुझे यहाँ करने को 
क्या वाकी रह गया जिससे पुनः पुनः इन्हीं उल्मनों में फंसता रहता हूँ.। यह 
उनभने मुझे निकालती तो हैं नहीं । सोचता यह है, इस कार्य को, इस कार्ये 
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को करके श्त्र श्रन्तिम सुस्त की सांस पाऊगा। किन्तु वह सुख की साँस तो दर 
्् जाते और तैयार हो जाते हैं, जहा यह घुन सघार होती 
हैं। अब फिस जाल में पहले जाऊ किसमें पहले जाऊं, इसीकी धुन में इस 
विनाश्ञीक भगैर के होने का सो सामान ही मौजूद मिलता है गबतों 
झात्मिक कल्याण से नी वंचित हो गधे 

इसी तरह प्रत्ये # प्राग्मी का पदार्थ का परिणमन तो होता हो रहेगा। मैं 
या तुम्र नदी थे तर नी दुनियां के कार्य चालू थे और अण्ये नहीं भी रहेंगे तो भो 
चालू रहेंगे । लेकिन हम बह सोचें मेरे द्वारा यह कार्य हो रहा है, या होगा स्ो 
अम है। कार्य तो गपनी आ मा का करना है। जो कि ज्ञानमय है। पर में 
बुद्धि तो व्यवहार से है । एक बदलोई में पानी मरा होने से उसे अशि नपर चढ़ा 
देते हैं, तो बठलोई गर्म हुई उपीके सम्बन्ध से पानी मरम हो जात्ता है। यहां 
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क्या आग वदलोई में चलो गई या पानी में । प्ज्ञानी वही सरमकेगा आग पहुंच 
गई या झाग की पर्याय पहुँच गई ? वहां तो केवल निर्मित्त पाकर बटठलोई गर्म 
हुई और उसी ग्रग्नि के निमित्त से ऐानी यर्म हो यया । कुकर में भाजन पकाते 
हैं । पानी नीचे रहता हैं उत्तके निमित्त से ऊपर के सभी पात्र गम होकर भाजन 
तैयार हो जाता है । प्रत्येक पदायं निमित्त पाकर ऐसा हां करता हे लाइट 
जलने से विजलो का उजाला होता है । वहां उजाला क्‍या यह विजली का है ? 
नहीं । वहां विजली का निमित्त पाकर अन्य स्काघ भी प्रकाशरुप हो गये । इस 
देह पर जो उजाला है वह देह का है। पुस्तक पर का उजाल- पुस्तक का है 
तथा अन्य पदावों पर का उजाला उन्हीं छा है। केवल भिमित्त नैमित्तिक 
सम्बन्ध है । उसी तरह जोव, जीव ही है । चरीर, गरीर ही है । कहते हैं थी 
का बड़ा लाप्रो । किन्तु घड़मा भिट्टो का है । घी के निमित से ऐसा व्यवहार 
होता 

एक जाट था! वह पंचों में बंठा गप्पें मार रहा-या | उससे 
किस्ती ने सवाल किया १३० श्ौर ३० कितने हुते हैं ' जाट. बोला 
५० होते हैं । दूसरों से भी पुछा ६० वताये, फिर भी जाट 
बोला नहीं ३०+३०७-४० हो होते हैं । औरों से भी फंत्रला 
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करा थो इस बात का, अगर ४० नहीं होगे तो मेरी ४ भेसे 
लगती हैं, उसमें हरएक मेंसमें प्सेर, १०सेर तज़्क दूध निकलता वह 
पंचों को दे देंगे । घर स्त्री के पास आया । हो स्त्री बोली 
तुमने अच्छा किया जो चारों भेस पचों को देने को कह दिया जाट 
कहता है अच्छी पगली है, जब हम अपने सुह से ५० ही कहेंगे तो 
कोई हमारी भेंसे कंसे ले लेगा, ६० हम मुह से कहेंगे ही नहीं, अन्यथा 
जो लठ रक्‍्खा है। इसी तरह हम संसारी जींचों की दशा हो रही है । 
भगवान कुन्दकुन्दाचार्य, अमृतचद्धाचार्ण, नेमिचन्द्राचायं आवधि कहते ह 'शरीर 
जीव नहीं है, जीव चेतन्यमय है आदि' तो कहते रहें । हमें तो इप्ठि में नहीं 
भिदता ॥ कार्फिध झाठ वर्ष की अ्रवस्था में मुनि हो गये थे, भगवान 
मुन्दकुल्दाचार्य भी १०, ११ वर्ष को अवस्थामें मुनि हो गये थे तो यह 
बात सुन कर मोहियों को ऐसा लगता है कि इनके दिमाग में फ़ितूर तो 
नहीं हो गया था। दानी लोग हजारों लाखों - रुपये का दान करते हैं 
यो कंजूसों फो सुन कर हो दुख होता है। .ग्रसल में जो खुद रंजमें है उसे 
खुद्दिल.कोई नहीं दिखता है। अगर अपना दिल खुश होवे तो भगवान फी 
मूर्ति देख कर कहते हैं, भगवान हंस रहे हैं। कभी २ मनुप्य कहते हैं भगवात 
का रुप वदलता रहता है, जो जैसे भावों से भगवान फो देखता है उसको वैसे 
ही भगवान दिखते हैं। भूठ बोलने वालों को दुनियाँ भूठी ही मातुम पड़ती 
है| मायाचारी के लिए , दुनिया ही मायवी मालूम पड़ती है। धर्मात्वा पुरुष 
सब को पधर्मात्त्मा ही मानता है। वह प्रत्येक को दया दृष्टि से देखेगा यह भी 
अपना उद्धार करे यह वात उसके मनमें समायी रहती है। इसके विपरीत 
घापी लोग सवको पापी मानते हैं । जिसकी जैसी वृति है वह सवको वैसा ही 
देखता है। गुण देखने की भ्रादत जब तक नहीं है तव तक उसकी दृष्टि में 
गुण दुगु ण ही रहेंगे । दोषी न हो तो दोष देखने की आदत न रहे । 

एक मनुध्य जंगल में जा रहा था। वहाँ पर उसे एक सिह मिल गया, 
आस बचाने के लिए पास के ही एक पेड़ पर चढ़ने लगा। ऊपर गया त्तो 
देखता है वृक्षपर रीछ बैठा है रीछ कहता है “तुम भवड़ायो मत, तुफे नहीं 
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सांग , शरणुमें फ्रये हुए ही रक्षा दी फरमा । सिह नीचे जड़ा था। रीछ नींद 
में ग्राकर सोने लय | इस समय विद कहता है कि हे मनुष्य इन्च समय मैछ 
सोरहा है उसे तुप धकडा देकर गिरादो । तुम्हें मालुम नहीं, जब तक हम यहां 
हैं दव तक रीछू भला बना है। जब हम चले जावेंगे तव बया रीछ तुके जानेसे 
छोड देगा। द्वव मनुष्य गेचता है नोचे जाता हूँ तो मिह है, ऊपर रीछ बैटा है 
«जो नुके ला जायगा, सिह का कहना टीक है इसलिए यह सोच रीछ में घकका 
दिया, जिससे वह गिर जावे । इसने में र'छ वी नोद खुली । बह रीछ संभल 
जाता है कुछ समय ठाद मनुप्यको नींद आने लगती है तो सिंह नीचे से 
कहता है । थो रोछ दस मनप्य क्रो मीचा मत समक। यह बडा धोलेवाज जान- 
चर है। बह तु्के सभी हु ल ठबेल रहा था। भव तू इसे घक्‍कता देकर गिरा दे, 
इसे दोन ख्वावेंगे । उत्त्म्मे रीद्ध कह्ता है--मनुण्य मुझे भले ही गिरा देता 
किन्तु इस दारणामे अ्रये हुए को मैं नहों गिराऊ॑ंगा । जिसके मनमें जैत्ता 
भाव ये वेया ही देखना है । मनुप्यके « नें घोखा व सन्देंहर था इसलिए 
उसने वैसा आच रग्य किया, क्स्तुि रीछके मनन्‍में नहीं था इसलिए उसको 
रक्षा की । दोष देसने बाता स्तय॑ दोपी है । मणी दुमरोंको गुणयुक्त ही देखता 
है, तथा हुए मनाता है। जैसी योग्यता होनी है वैसी परिणरति होती है। पर 
पर हो है ग्रौर निज त्या निज ही है | मैं भाव बनानेके सिवाय अन्य कर क्‍या 
सकता हुँ। इसलिए जो दस्तु जेंछी *, उसके बारेमें उसी तरहके भाव बनायें 
तो मनुप्यजन्म सफल है । 
भोजन करना, नींद लेता, भय करना प्रौर मैथुन करना काम तो पशुओं 
में भी है, मनुप्य नो उन्हीं के माधीन रहा तो उसने वया किया। सिर्फ पूछ 
'झींग रहित पद्मु ही रह । प्रगर छुछ ममत्द क्रम करके वर्मके प्रति रूचि नहीं 
जागती तो बह ममत्व घटाना ववा रहा ? धर्व मिल जाय तो हम सनाथ्र हैं! 
नहीं तो आगे हमादी रक्षा कौन करेगा। यह निर्मलता जब तक नहीं गा 
सकती, जम तक भेदविज्ञानकी क्रिरणे न फंल जावें । भेदविज्ञानके द्वारा ही 
बाहरी वदायोंस मोह हट जावेग।। प्र्म तो एड मिश्लीकों डलो है. इसे किसी 
भी अवस्था किसी ग्रोरसे खा लो हमेशा सुख देगा। शादी होनेपर युवक 
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सुसराल वाला हा जाता है, तो दूसरे मनुष्य कहते हूँ- भंया तुम्हारी तो चनों 
की खेती है, अर्थात्‌ चना-पैदा होते ही उसकी भाजी खाने योग्य हो जाती है 
पत्ते खाते, डालें खाते हैं। बादमें बूट नये दाने)च फिर चुगते है, हो रा खाते हैं 
ओर वादमें काटनेपर चनेकी दाल बनती, बेसन बनता, अनेक पकक्‍््रानन बनते 
है । यह सब पौष्टिक भा होता है । उसी तरह ससुरालसे हर जगह 
आ्रामदन् २ है। झ्ादीमें मिला, दुसरते (भत या चालना ) की विदा्मे 
मिलेगा, लंडकीकी घन मिलेगा, बच्चा हुआ्ला ता मिवना, पर्व त्यौहार भावे 
तो मिलना, वच्चे शादी लायक होगें ता मामा सहायत्ता देगा । हर तरह से 
लाभ है--उसा तरह घमं तो एपा खेतो हैँ जिम्तमं सुख ही सुख्र है। धर्मीको 
मनुष्य गति मिली उसमें सुख, दवगति मिली ता सुक्ष, भोगभूमम॑ जात हुए 
तो सुख चरनशरीरी हुए तो सुब प्रान्तम लक्ष्य मोज है ही . धतो, निर्धन सभी 
ज्ञान बिता दुः दो दूं । सच ओह दे वो वनरन्‍ंद ही आनन्द है। ' 

बादर सूक्ष्म शरोर भी जोव नहीं है । राग द्वेप भो जोब नदों। राग 
दे पसे क्रोध, मान, माया लोभ पंदा होते हैं जीवको विक्ृत पर्याय पुदुगल श्रौर 
जीवके मिलनेसे बनतो है। तोनो जगह (वादर, सूक्ष्म शरार, और राग देपमें। 
जीच नहों है उम्तके लिए ६८ वीं गाया है । जो ये गुगस्थान मोहनीय कर्मके 
उदयस्वरूप है जिन्हें कि नित्य अचेतन कह गया वे जीवस्वरूप कैसे हो सकते 
है | ये गुणस्थान भी जोव के नहीं हैं । 

मोहणकम्मरछुदया दु वण्णिया जे इसे शुणइाणा | 
ते कह हव॑ति जीवा जे णिच्चमचदेणा उत्ता॥६८॥ 

जो ये गुशम्यान मोहनीय करमंके उदयस्वरुप हैं जिन्हें कि नित्य अचेतन 
कहा गया है वे जीव कैसे हो सकते हैँ। जो मोहनोय कर्षके उदयस्वरूप हैं, 
मोहनीय कर्मेके उद्ययसे होने वाले हैं वह जीव नहीं हैं , इसमें राग हंष सब 
ञ्ना हम । तो वह जीवके नहीं हैं। वे कमंके उदयके सिमित्त्रे होते हैँ । 
पर अचेतन हैं तव वह भी जोवके नहीं हैं। जानकारी उल्टी जगह 
_«थ. पदी हो तो उसे अचेतन कह देते हैं । चारित्रादि गुण तो भ्रवेतक ही हैं, 


जो भाव चेतनको जाननेमें नहीं लगते उनको छोड़कर भाव भी अचेतन हैं । 
सर्रोफफा भाव शुद्ध सोंना खरीदने का है, । भ्रगर वह ६०या ६४ टंच वालेका 
सोना मानले तबतो खूब दुकान चलेगी । भ्रगर ६०ट८ंची को लेगा तो हिसाबसे 
दाप देगा य। दो श्राना मैलमिश्रित १४आना शुद्ध भी लेवे नो उसी भावके दाम 
देगा, क्योंकि उसकी रुचि शुद्ध सोना लेनेकी है। इसी तरह जिस ज्ञानों जीव 
को शुद्ध चेतनामें रूचि है, वह देखता है कि राम होष मोह अ्रचेतन हैं, इपलिए 
यह मेरे द्वारा ग्राह्म नहीं है । इन्होंने श्राज लक मेरा काफी अहित क्या | भ्श्व 
इन्हें श्रपने पास नहीं फटकते हू 'गा। तेरहवाँ सयोग केवली गुणस्थात है, उसमें 
केवलज्ञान व शुद्धताकी मात्र इष्टि नहीं है। तथा चौदहवां गुणस्थान भी 
केवलीकी इण्टिसे नहीं बना * भ्रन्यथा सिद्धोंकीं श्रयोगी गुणस्थान कहुदो | 
शुद्ध तत्वमें जो रम रहा है व साथ ही भ्रघातिया कमंका सयोग है उसे १४ 
वा गुसार्थान कहा है इसी तरह जो घुद्ध हो तो गया किस्तु योग व अवातियां 
कर्मका सग्वन्ध # वह ?३ वां #ै। कर्म प्रकृतिका विपाक होनेसे अ्रवितन मानिगये 
थे सव | उद्य साथमे चल पहे है। इशोसे ध्त सवधी अकेतन कहा है । अरहंत- 
देवकी भक्ति जब करते है, उसमें इत्तना ही जो फढ़ते है है भ्ररहृत भगवान ) 
झाय समोमवठ्यरण लट्ट/ीसे शोभायमान हो. देवाधिदेव हो, ससारी जीवोंको 
भव समृद्रगे निकालनेके लिए जहाजके समान हो, आपका पर"ौदारिक 
शरीर है | ऐसा भी फहते कि आप नाभि राजाके पुत्र हो तथा भरत, बाहुबलि 
के पिता हो श्र । यह सत्र श्रचेतनका गुणगान है। प्रभ्रुभक्ति ग्रात्मस्वभाव 
की उणसनापूर्व क होनी है तो वहां यह मुख्य भाव है कि है भगवान | झाप 
शुद्ध चेंतन स्वरूप हो । जितना आदर आझात्मस्वरूप में होगा उत्तनी ही भगवाद 
की उपासना यथार्थरूपमे करोगे | स्वयं अपने बारेमें फितनी २ बातें सोचते 
रहते हैं यह सव विकारझूप हैं। उनसे निजका कुछ भला नहीं होता है। 
इष्टि शद्ध चैतन्यपर जाना चाहिए। परका भान भी न होंवे, इतना अपने 
को शुद्ध देखे, निविबार देखे कि मुझमें किसी का प्रवेश ही नही हैं। इतना शुद्ध 
इतना न्यारा श्रनुभव करे ) वाजारगें जिस तरह लिखा रहता है 'यहां शुद्ध 
दूध मिलता है! उसका मतलब यह न समभे कि यहां त्यागियोंके लिये शुद्ध दूध 
नहाकर निकाला जाता है , या साफ मंजे बतंनोंगें कुलीन आदमियों द्वारा ही 
स्ण्श किया जाता है। सो वात नहीं है। भाव केवल इतना है कि इस दृधमें 
पानीकी मिलाबट नहीं है भौर मक्खन भी नहीं निकाला गथा है । निसे 


२ & हु बुध धुछ 


मखनियां या सपरेटा कहते हैं। इसीप्रकार शुद्ध आत्मा क्या! जहाँ परकी मिला- 
बट नहीं है और शुद्ध चेंतत्य निकाला नहीं है । न यहां राग है, न दंप है और 
न मोह है। मैं यहां वन्चनमे दयों पड़ा, श्रपने शुद्ध भादोंमें पर की मिलावट 
नहीं है । खुदका सार भी नहीं निकाला है। जो ज्ञानका सम्बन्ध है उप्त सार 
को भो नहीं निकाला है | मुझे पर पदार्थसे सुख मिलेगा यह विश्वास नही 
है। मैं ज्ञानाननइ , रि परिपूर्ण हूँ । वह तो मेरा स्वभाव हां है । जैसे अग्निकी 
उष्णता, श्रग्निंगें भ्रन्यत्र से नही आती उसी त्तरह आत्मामें सुख भी श्रन्यत्न से 
नहीं भ्राता है | दूसरास सुखकी श्राणा मत रखो तब वह सुख परणामेगा 
ही | जैसे करोड़पति से5के गुजर जानेसे लड़का नावालिग होने तो सरकार 
उसकी सब सपत्तिकों कप्ट कर लेती है। और प्रतिमाह उसऊ्े खर्चके लिए 
पांच सौ रूपया भेज देतों हैं।तों वह समझता है सरकार मुभपर बड़ी 
अनुकम्पा कर रही है जो ५०० रू माहवार भेज देती हैं। लेक्चि उसे यह मालूम 
नहीं कि हमारी करोडोफो जायदाद सरकार अ्रपने विभागोंमें ज्गाएं हुए है 
उसके लाभसे बचित हूँ। यह सब नावालिग होनेसे सोचता है। किन्तु जब 
वालिग हो जाता हैँ तो कहता है यह तो इतनी मेरी संपत्ति है। ओर, कोर्टमें 
प्रार्थनापन्र भेज कर वह अपनी जायदाद वापिस ले लेता है और उसका 
इच्छानुकूल उपयोग करता हैं । 

कमनि नावालिग देखकर मिश्याइष्टि होनेसे आ्आानन्दकों कोर्ट कर 
लिया है। एउजमें पुण्यफलरूपमें सुख निलत लगा। कर्म सरकारने मुत्न दियातों 
बड़ा श्रच्छा मानते हैं । कहते है भाग्य जग गये - घन मिल गया, नौकरी मिल 
गई, स्त्री वच्चेके संयोगपर ही मोदी जीव खुश होने लगते हैं-। यह 
नावालिग इन्द्रियसुक्षोंके गुण गाता रहता है। जत्र दालिग हो जाय तो 
सम्पग्यूष्टि कर्मके विरुद्ध केश दायर करता है और कद्ठता है जो तेरे उदय । 
से मिलो है वह मुझे नहीं चाहिए, उसे वापिस ले जाओ्रो । ग्रपनी पैरवीम जीत 
जाता है तब स्वात्मानन्दका धनी वन जाता है । यही उपाय तो किये हैं ज्ञानियों 
ने, सो अरहन्त सिद्ध वन गये हैं। उतना ही धन झपने पास है। फिर कर्मोके 
काटनेमें नावालिग क्‍यों वन रहे हो। / 


समयसा ” प्रवचन तृतीय पुस्तक ( १९७ 


यह प्रकरण चल रहा - कर्मके उदयसे होने वाले जो 'पाव हैं वे श्रवेततन हैं 
क्योंकि श्रचेतन कर्मके उदयसे होते हैं। चेतनहितइप्टिमें एक ज्ञानोपयोगको 
माना हैं यह ज्ञान अ्रचेतनमें फंस कर अचेत होता है। चेतनमें रह कर चेतद्धा 
(्‌ जाग्रत ) रहता है । रागादि कर्मपूर्वक हैं। जो जिस पूर्वक हो वंह वह ही 
हो जाता है। इसी प्रकारसे पुद्गलके विपाकसे पुदूगण ही होगा। कर्म 
भी एकान्त इष्टिसे शुद्ध दीखता है । कमोंने संसारी जीव्रॉंकों जकड़ रखा 
है यह व्यवहार है और वे जकड़नेस भी छूटना नहीं चाहते हैं । रागादि 
भाव जिस कर्मको निभित्त पाकर हुए हैं वह उसके हैं । ऐसे जीवक्ो 
शुद्ध स्वभावमें देखनेका एक यह भी उपाय है कि मिमित्तकी श्रोरसे टोने 
वालेको निमित्तका ही जान कर उससे अपनेको पृथक २ देखो । पौदूगलिक जो 
कर्म प्रकृतियां है बह अ्चेतन है, राग्रादिकका कारण है ! गरुणस्थानोंको 
श्रचेतन कड्‌ दिया है । चैननास्वरूपक्री इष्टिसे च्युत हो कर जो भी भाव हैं 
उन सबको अचेतन कहा है । क्‍यों कहा है ! । चेतनस्वरूपसे जो भिन्‍न है उसे 
आात्मद्रव्य माने वह अ्चेतन है। इससे अचेनन राग ही नहीं हैं, .प, मोह 
कर्म, शर्रीरमें वर्ग, बर्गशायें, स्कन्च यह सब्र श्रचेतन हैं। आत्मामें होने वाले 
उदयके स्थान, मार्गणारुपसे जो देखे जाते वे संयमके स्थान यह सब पुदूगल 
पूर्वक होते है इससे अ्रचेतन हैं । 
यह भी मेरे नहीं हैं, इन सबसे मैं भिन्‍न हूँ । यह सव गन्दगी है, विडम्बना 
है | एक बड़ा सारभूत तत्व ज्ञान है: यह मनमें जम जाय कि रागादिक 
पुद्गलपूर्वक हैं इस लिए यह सत्र उसके नाटक हैं। में चेतनस्वरूप श्रात्मा हैं 
यह श्रनुभव हो जाय तो इन वातोंसे पिण्ड छूट जाय कि मेरी वात गिर गई 
मेरी निन्‍दा हो गई, मेरी पोजीशन गिर गई', हमारा प्रपमान एवं सम्मान हो 
गया । हमारी जानकारी जो चल रही है वह भी शअ्रचेतन है ।स्वभावके 
अतिरिक्त सब श्रचेतन है | स्रभावकी जो दृष्टि करे सो चेतना है। जीव कितनी 
जगह में भ्रमण कर रहा । जो जो जानकारी श्रन्य विद्याओ्रोंमें लग रही वह 
भी मेरी नहीं तब वया रहा ? अन्य न मेरी कोई वबरतु है श्रन्य न मेरा तत्त्व 


श्श्ष ) गाथा ६८ 


' है। घत्र व मव कुट्ठम्त मेरा सदी पुद्गतव ही सबेत्र नाचता है, यह इष्टि कंसी 
आई जब जीवफो प्रत्यन्त शुद्ध देखा | अन्य २ जितनी बातें प॑ दा हुईं चह सब 
पौद्गलिक हैं। भ्रशुद्धनिश्वयसे रागादिक रागादिमय आ ात्मा के हैं, शुद्ध 
निडचचयसे आत्माके नहीं हैं। शुद्ध जीव्रको शुद्ध ही निहारना। दर्षण के 
सामने लाल खिलोना रख लेनेसे दर्पण ही लाल प्रतिभासित होने नगता 
है। कहें, व्‌ प्रतिविम्ब किसका है? दर्पणका काहनेसे ' अन्यका नहीं 
रहा तो फिर दपंणमें सदा रहना चाहिये । दर्पण को जुद्ध ही देखना चाहिए 
तो कहेंगे, वह छाया खितोना की है । इपी तरह राग विकार श्रादि पृद्गगरके 
हो हैं। रागादिक पर हैं जीव को पूर्ण शुद्ध ही देव रहे हैं यहां । 

जो भ्रनादि है, प्रचल है, अ्रनन्त है, ज्ञायक“स्वरूप है वह मैं हूं। पुदूगल 
प्र जीव मिलते हुए भी एक स्वभावरूप हो जाय प्तो बात नहीं है। यह स्व्रसंचेद्च 
हैं! जीव अपने द्वारा ही जानने योग्य है। स्पर्श, रसना, शत्रण, चक्षु और 
कर्णते कोशिश करे तो वहां ब्यापार नहीं चलता है । वह स्वयं स्वभात 
से जानता है। जोभ जीभका स्वाद नहीं जानती । हाथ स्वंय हाथकी गर्मीको 
नहीं जानता है जब वाहर भी यहो व्यवस्था हैं तो वतावों श्रात्मा इश्द्रियोंक 
द्वारा जानने में नहीं,म्राता, इसमें क्‍या संदेह हैं। सत्र वृत्तियां सपाप्त हो जायें 
कुछ भी न रहे तो आत्मस्वमाव समभमें श्राजाय । 


जो वस्तु भ्रच्छी लगी उसको मित्र मात लिया तथा जो भ्रच्छी न लगी 
उप्ते शत्रु मात लिया तो प्रतीत यह हाना। चाहिए विधय कवाय हमारे छात्र हैं 
तुम्हे जो अच्छा लगे उत्तकी वाल दे दो । लेकिन हो रहा सब विपरीत है। 
जसे कि कुम्हार कुम्हारिवीसे न जीते सो गधीके कान मड़ोरे। कुम्हार था 
वह स्त्रीसे वहीं जीत पाया तो गधी बधी थी प।समें, सो उसको मार दिया। 
देवा जावा है बहुत सी माताओं को गुस्त्रा झ्ाता है तो कारण तो कुछ और 
होता है किन्तु तच्चोंको पीट देती है। यथार्थर्म रागकी बलि करना चाहिये 
किस्तु विषय कपायोको नहीं छोड़ सके सो पशुओको वलि करने लग गये। 
विषय कव्रापोंकों मारे तो वलि है। जिससे झात्मस्वभाव समझमें आजावे। 


महादेव दि० जैन मुनि ही तो थे ।११ श्रग & पूर्वके पाठी थे । उस समय 
उनका बड़ा प्रभाव था| सभी श्राकर तत्त्वोपदेज सुनतेथे, आ्रात्मज्ञान प्राप्त करते 
थे। जब्र उन्हे दशवाँ अंग सिद्ध होनेको आया तो अनेकों देवता झ्राकर उन 
से विनय करके बोले श्राप जो कहो सो करें, उनके चरणोंमें सभी कुछ समर्पण 
करनेको तत्पर हो गये। बस वहां वे स्त्रसे च्युत हो गे तो इतने स्लेहमें 
आगये कि पर्वत रीजाकी पुत्री पांवंतीसे विवाह कर लिया। देवता लोग 
एवं देवियाँ उनकी सेवामें उपस्थित हुई थी इससे रागसे द्रवीभूत होकर रागमें 
गये | स्वभाव अचल है | सुबर्णमें अन्य कुछ भी पदार्थ मिला हो तो भी 
सुवर्ण अपने स्वभावकों नहीं छोड़ता ॥ जमीनपर लोहेकी कीलोंके साथ 
अन्य कुछ भी पड़ा रहा तो चअुम्बक लोहेशगो ही अ्हरा करता है | चेतना 
का कहना है हम स्वभावकी तरफ्से कभी नहीं बदलेंगे तुम भले बदल जाओ। 
चेतनके पास ग्रा्ने तो इसका सदेव उपयोग करो व लाभ लो, ऐसा जो 
चेतन है बह झ्पने स्वरुपमें प्रतिभासमान द्वोरहा है। जीवना काम ज्ञान 
मात्र है | जीव सदा अपने श्रापमें प्रसाशमान"है । यह गरीर जीव नहीं है। 
जो कि दर्पणमें गरीरकों देखकर फूले नहीं समाते, वार बार देखते मश्यूगार 
करते, क्रीम, पाउडर, लिपस्टिक लगाते हैं। क्या विपरीत कार्य है देह तो यह 
श्रचेंतन है । एक समय एक राजा जीव समभ में नहीं झाने से दुखी थे, क्यों 
कि जीव उनकी गटांखों से नहीं दिखता था । वह धघोड़ेपर सवार होकर पुरोहित 
के पास पहुंचे शौर वोले तम हमें दो ।मिनटमें जीव दिखाब्नो पुरोहितन कहा 
जो भ्राज्ा सरकार । किन्तु एक शर्त है आपको हमारे सव कसूर माफ करना 
होंगे। हां, कर देंगे । तब पुरोहितने 'हंटर राजासे लेकर राजामें ही ३-४ 
हंटर जमा दिए । तब राजा दुःखी होकर चिललीने लगा। श्रौर हे भगवाद बड़ी 
वेदना है यह कह उठा। तब पुरोहितने बताया जिसे दुःख श्रनुभवहुआ बह जीव है 
तथा जिसे पुकारा है वह परमात्मा है। स्वभावमें एकाग्र होकर देखो तो वह स्वयं 
सबको ज्ञात हो जायेगा । स्वभावमें र्मण करनेवालेका नाम परमात्मा है, 
वह भी श्रपनेमे देखता है! यदि किसीसे कुछ मांगना है तो वह चीज मांगों 
जो बार चार न मांगना पढ़ें । श्रगर घन माँगा तो इज्जत चाहिए, कार्यो्मे 
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विजय चाहिए और अनेकों आावश्वक्तायें बढ़ती जाती हैं। जिस चीजके प्राप्त 
होने पर पूनः न मांगना पड़े उसकी इच्छा तो सबको होगी । पहल तो बह देखो 


ञ 
ह््कंस मिल जातों है एक निजक्नी रूचिसे एकने देवता सिद्ध किया तो देवता 
ने कहा वोल तुमे जो मांगना हो सो माँग ले। वह घर पहुंचा और पितासे 


बता सिद्ध हो गया सो वरदान देनेकों के; इसलिय कया मांगा 


जाय । पिताने घन मांगनेकों कहा | मां के पास पहुंचा तो बोली आंखे खुल 
जाते मे ३ इत्तक्ते वाद न्‍्त्रीके पाम पह चा तो बोलों पत्र मांग लेना | अब दह 


कराता 


विन्तामें पड़ गया क्‍या मांगा जाय। आ तम दुक्ति सुझ् निकाली , सुतद्धि «व गई 
तो देवतासे कहता है 'दु॒मारी मां पोतेक्नो सुतर्ण वालमें भोजन करते देखें। 
इससे उसके तीनों कार्ण एक बातमें सिद्ध हो गये । इत्दी तरह भगवानसे छ्क्त 
बात मांग लो, सब आाज़ावेंगे। चंतन्यस्वभावक्रा दर्शन, आलम्बन लो । सब 
चीजें आ कार्येगी । चँततन्य स्वभावही दृष्टि त्रनाई तो पाप कर्मकी निर्जरा 
होगी ठपा जब्र तक भव है पुण्य कर्म आवेगा। अन्तमें मुक्ति होगी । जहां परि- 
णमन परके आंलम्बन रूप, है ठहां विकल्प वनेंगे। किन्त जहां कोई विकल्प नहीं 

वहां पूर्ण ज्वभावक्री सिद्धि होती है। जहां विकत्द नहीं छूटे, वहां परपद्मर्य - 
गनेसे स्त्री, वच्चोंकों गहने आभूषणों की चिन्ता रहती है । लेकिन ठोस वस्तु 


। बहही मेरा सद्भाव है 
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सबसे (विविक्तत हु ब्स्च _भापसम घाड़ बनकर खेलने लगतत हैं। उनके 
जुय्टायें भी उतनी तरहकी होने लगती हैं। सिरसे सिर भिह्य कर चडनेकी 


नजर । 


डर 
है अज्षया मन्र हू । इसका वार बार आवकत आधपक कहनेपर माननेपर सुत्र 


ध् 
ही मिलेगा । पर पदायोंसे रुचि हठेगो | अपनेक्तो ज्ञानमात्र श्रनुमवने लगेगा। 
सही लक्षण क्या है, इसवा वर्खनन करते हैं। क्या जीव उसे कहते 


जो वशुस सहित हो? या जो वर्णसे रहित हो उसे कहते हैं ? क्या जो 


न 


0 


है! ॥१ 


मूर्तिक हैं उसे जीव कहते हैं ? या जो अमृर्तिक है उसे जीव कहते हें 
या जो राग सहित हो, भझ्ादि बातें सामने रख कर उत्तर दो 
इन सबमें हो जीव नही हैं, जो 'वरींदक कर सहित हैं उनमें तीन कालमें भी 
जोवत्व नहीं झा सकता। तर्णादिक कर रहित जीव मानोतो इसमें अतिव्याध्तिदोप 
है। इसलिए यह लक्षणभी ठोक नरोहै । वयोकि वर्णादिकसेरहित धर्मद्रव्य, भवर्म 
द्रव्य, आकाश शौर कान द्रव्य भी पाये जाते हैं। मूर्तिक द्रव्य भी जीव नहीं है 
पर्योकि यहां असभव दोष आता है। श्रमृर्तिक द्रव्य भी जीव नहीं है 
क्योंकि इसमें श्रतिव्याप्ति दोप श्राता है। धर्म, श्रध्म, आकाश और काल द्रव्य 
भी शअ्रमूर्तिक है। जीवका लक्षण रागादिक कहो सो यह इसलिए ठीक नहीं है कि 
कुछ जीपरमें रागादिक हैं और ऊुड्र नहीं हैं । इसमें खोई जीवका लक्षण नहीं 
हैं, वहाँ श्रव्याप्ति राप है । तव जीवका लक्षण क्‍या है? चेतना जीवका 
लक्षण है | चेतन्य सव जीवोंमें है। जीवका स्वभाव ही चैतन्य है। इसमें 
श्रश्याप्ति, झतिव्याध्ति, एबं श्रसंभव दोप नहीं है । जीचॉमें प्रतीति बैठी रहती 
है कि मैं जन, गर्जन, सेठ, निध न, विद्वान, मूर्ख, त्यागी, ब्रह्मचारी हूं । चेतना 
मात्र हूँ उपकी खबर नहों है। मैं जन हूँ श्रीर चेतन्यकी खबर नहीं है तो यही 
पर्याथवुद्धि है मिथ्या बुद्ध है | जिसमें चेतना हो वह जीव है । जीवनक्षणसे 
ऐसा ज्ञानी जीव अनुभव करते है । अनुभव, चिन्तवन, बोली, वाणी, रागद्व प 
स्याल, विचार, मोह, ये सव श्रजीब्र हैं। यह श्रचरणसा लगता होगा कि 
झुयाल, विचारभी,प्रजोत हैँ । यह सथ क्षणिक २ चीजें बताई हैं। जोव नित्य 
है और विचार अनित्य है, ख्याल अनित्य है। फिरवह सव जीव कैसेहो जावेगा तथा 
जो ग्रस्थोंक्ी जानकारी हो रही है; वह भी प्रजीब है। शुद्ध चेतन्य मात्र 
जीव है ! 
दूधरे का चैतन्य हमारे लिए जीव हैं या अजीव ! अजोव है । क्योंकि 
हमारा जोबत्व हममें है। सिद्धोंका जीवत्व सिद्धोंमें है। सत्तत और चेतन 
सबका भिन्‍न २ है। निजको निज कब जाना जाता है,जब परको पर जाना 
जाता है। यह बात जब समभर्में झाती है. तब मनमें उल्लास होता है । 
छोटी २ घातोंमें उल्लास होता हैं । इसी तरह प्रपने स्वरूपका परिज्ञान हो 
तथा सही रमण हो जाय तो टसका तो कहना ही क्या है। अनादि कालका 
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जो मोह लग रहा है सो जीव म्देक नाच नचतता है | जीव चेतना मात्र है यह 
कव पनुउव्े होताड़ै मोहमेंतो होता नहीं । दतिया रियास्ततमें एक घटना हुई । 
राजा हावीपर बैठा कड़ीं जा रहा था बहां एक कोल्ही शराब पिये हुए था 
तो कहता झोरे रजुआ तू हाथी वेचेगा- राजाको यह बात ख़टकी कि इस 
सावारण आदमीकी इतनी ताकत । राजा उसे खत्म करनेको तेयार होगया 
तब मंत्री बोला, न्याय यहां न करके राज दरबारम॑ करना! राज दरनारयें 
चह मनुष् ( बुलाया गया। कोल्ही डरता २ राजा के सर्मं प आया । राजा बोले 
क्यों तू मेरा हाथी खरीदेगा । कोल्ही चोला आप कैसी उल्दो सीधी (घिना सिर 
पैर की) वात कर रहे हो' । फिर से राजा ने कहा 'मेरा हाथी खरीदेगा” | तव 
कोल्ही कहता है 'राजा साहब झाप नजा तो नहीं किये है! । मंत्रीजी बोले 
हाथी यह नही खरीद रहा था , इसका नथा खरीद रहा था। तब कहीं राजा 
सन्तुष्ट हुआ । 

यह मनुष्य अभिमान नहीं कर रहा है, इसका पैसा अभिमान कर रहा है 
हितोपदेण में एक कया आती है | एक सन्‍्यासी था उनका सत्तू प्रतिदिन एक 
बड़ा मोदा चूहा खा जावे तो सन्यासीने सत्तुको जूुटीपर टाँग दिया। वह 
कैंद २ कर उहांसे भी सा जावे । चूहा छसूब मस्त 
हो छका था। वहवात सन्‍्यासीको द्विदित हुई । सन्यास्तीने सोचा यह 
रहता कहाँ है, देखाभाला_ जिए विलमे रहता था उसे खोदा 
वहां घन मिकला, निकाल लिया । छुछ दिनोंमें वही चूहा सिकला 
तो भर्तैरसे काफी दुबला पतला हों चुका था। वश्च सन्‍्यासी सोचत' 
है कि इसका अर्थ निकल चुका है. इसी कारण दुर्वंल हो गया है। इसके अंग 
मात्र रह गये हैं। इसी तरह यह जीव नहीं नच रहा है विषय कयायोंमें 
मदोन्‍्मत्त होकर ही नृत्य कर रहा है । श्राइ्चर्य है कि यह मोह क्या किस 
प्रकारते नचा रही है। इसकी श्रेष्ठ औषधि श्रेदविज्ञान है, शुद्ध इृपष्टि जहां 
है वहीं भुद्ध चैदम्यका अनुभव है। मोहीके २४ घंदा यह अनुभव रहता है मैं 


ध् 
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मनृस्य हैं, मैं स्त्री हैँ। इसके विपरीत सोचेंकिमैं कहां इस चरहका हूँ, शुद्ध चेतन्य 

सात्रश्नात्मा हूँ । यही वारवार अनुभव आजावे। कहां मेरा मकान है, कहां मेरा 
परिग्रह डर हि ज्षेरे व्न्च्रु जनका मिन्रोंका ++. ह ड़ 

पसप्रह हैं, कहां देरे वन्चु जनका | मित्रोंका समागम लगा है। मैं केदल ब्क 


समयसार प्रबंचन तेताय पुस्तक जप्द०५०- 


हुं। ऐसा यह चैतन्यका स्वरूप निराला है। स्वरूप तो भ्रचल है । यह अव्विक 
व पुदंगल नचत्ता तो नचो। महान भ्रविवेकके नाट्यमें भीयह नहीं नच रहा 
हैं किन्तु नाचते हुए जीवमें महामोहका जीवन नच रहा है। विकार नच रहा 
है, उसीकी यह महिमा है। निरपेक्ष स्वभावभर देखो तो यह बात ज्ञानमें श्राजावे 
वर्णादिमान जो पुदगल हैँ वही नचते हैं। ,देह चनता है उसके विकार होते हैं 
में तो एक शुद्ध जीव हूं। में कैसा अच्छाहूं इत्यशदि जिकल्प पुदगलके विकार हैं। 

मेरा तो स्वरूप शुद्ध चेतन्य गतु है । एक संस्कृत क्रियासें घातु होनी है। तथा 
दूसरी सोना, चांदी, पीतल तामा श्रादिको धातु कहते हैं सोना श्रादिके, अनेक 
जेबरात रूपक बन जति हैं। मस्क्ृतमें घातुम्रोंग अ्नेफ शब्द बन जाते हैं। , 
प्रत्यप विकार प्रारि धातुपर ही जमते हैं। उधी तरह जोतकों पर्यायोंक्रे ख्ोत 

होनेसे चैतन्य धातु कहते हे । हाँ मर्मंकी इतनी बात है. कि स्रोतको देखे नो 

विफार ने हो | अपने बारेगें इतनी शुद्ध निमंशता लावे शो कुछ भान होता है। 

जो प्रधिक पढ़ लेते हें कहते हैं,वे, श्रमी तो हम कुछ नद्दीं जानते | तथा जो 
शोड़ा सा ही पढ़े होते हैं, वह अपने सामने किसोको कुछ समभते ही नहीं । 
तथा जहां झात्माका पर्म पहुचान लिया जाता है वहां ज्ञानीस्षोचता ह मेरी सारी 
जिन्दगी श्रज्ञानमें गई। पूजा, भवित, तीर्थ यात्रा जो भी कार्य किया वह भ्रात्म 
बोध बिना फिये तो सब श्रज्ञानमें किये। किन्तु रूढ़िपर चलनेवाले अपनेको 
बड़ा धर्मात्मा कहते हैं। ज्ञाना इष्टा रहनेके भश्रतिरिक्त जो भी श्राते है वे सब 
उन्मत्त *अष्ठायें है। जाननमात्र हु यह स्मरण कल्याणकारी है । झड़कीमें 
शास्त्र प्रबचन करनेपर ५० आदमी ज॑न आवे तो १०० श्रजन श्रावे । कुछ 
दिन प्रवचन सुनती २ एक पढ़ी लिखी श्रजन महिला श्रवसर पाकर भन्दिरमें 
हमारे पास भ्राई झौर बोली एक दुःख मुझे ज्यादा बना रहता है कि यह ,कैसे 
शनुमवर्मं झावे कि मैं स्त्री नहों हू १ इससे उदास बनी रहती हुं। भैया जानते 
तो सभी लीग हैं भ्रात्मा चैतन्यमात्रहै । हमने उसे समझाया तुम अपने लिये स्त्री 
पनेके एवं पुहपपनेके विकल्पसे रहित शुद्ध चेतन्यपनेकों निरालों ही रटन 
नगाग्रों तथप अभ्यास करो तो तुम्हें कोई दुःख नहीं होग। । पूल बात-शरी रसे 
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ही अपनेको भिन्‍न समझो | शरीरकी वजहसे वेदपताक्ा नियम नहीं र हा 
तो स्त्री और पुरुपका अनुभव क रना कार्यकारी नहीं है। देवो स्त्री और पुठुपदोनों 
अपने लिए मैं झब्दका प्रयोग करते हैं कोई स्त्री अपने को गुरु गुरुरानी को 
तरह मैं म्यानी नहीं कहती। तथा तुम शब्दका भी दोनोंको समान प्रयीग होता है 
इसमें भी कोई तुम तुमानी नहीं कहता। मैं मैं और तुम तुम इसमें कहां वेद श्राया 
में में कहां लिंग है, कद्ठां चिन्ह है! 
ज्ञान ही शरीर है, ढाँचा है ऐसा ज्ञान हो श्रात्माका स्वरूप है। इस प्रकार 
ज्ञानल्पी करोंतीसे अज्ञानके द्भुकड़े २? कर देना चाहिये । भेदविज्ञानरूपी 
छेनी ही कमंभेदकी सफलताका कारण है। 
गले पड़े बजाय सरे! देहातोमें स्वांग करते समय किसीके गलेमें ढोल डाल 
दिया जायें मगर वह वजावे नहीं तो बुद्ध, समझा जाता है । किन्तु चजाना थे 
जाननेपर भी ठोकने लग जाय तो आदमी खुथ हो जाते हैं ओर मजाकपनेका 
नाग होकर विनोद वन जाता हैं । दसी तरह ग्ृहरथी, दुकानदारी, नेतागिरी 
आदि गले पड़ी है तो उसे निरपेक्ष मावम करता हुआ भी नहीं करनेके समान 
है। क्योंकि 'गले पड़े बजाय सरे! । 
परमेष्ठी जैसा कार्य करता मरा ऋत्तंव्य है जो परमेष्ठी देवोंने किया वह 
मेरा करनेका कार्य है। ज्ञानहपी छेतीके द्वारा जीव और अजीदके भैद हो 
गये तभी ज्ञाता वन गये | तव वह ज्योति प्रकट होतीं है कि सारे विषववर्में व्याप्त 
होकर प्रकान्ममान हो जाती है | हम कम ज्ञानी डरे, कुछ भी स्फूर्ति नहीं है। यह 
सब पर्यायबुद्धि ने कर दिया है। यह जीव अपराध कर रहा है यह पर्याय बुद्धि 
ही का संस्कार है। चीज कुछ है मोही मानता कुछ है भेदविज्ञानके द्वारा 
आत्मामें अन्तमुं ह्ते भी ठहर जाय तो ऐसी ज्योति प्रकट हो कि सारे विदव 
में फेन जावे पर पदर्थकीग्रासक्ति आत्मकल्याण नहीं होने देती । मैं कुछ 
कर लू , कुछ करू गा या करता था यह शझ्राशा संयम नहीं होने देती संथम 
सुबका वीज है। समाधिमरण सबका सार है यदि मरण नहीं संभला तो 
दुःख ही हाथ लगेगा । जो जैसा चाहे वह वैसा प्रयत्न कर लेवे, थोड़ा आरम्भ 


हलक. 
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है छल कपट तिर्प च गतिमें भर्मायेगा | सरल परिणाम होना देव गतिका 
कारण है। उमास्वामीके सूत्र हित के लिये भामृत देनेको समर्थ हैं। 
श्रपने स्वरूपकी ग्राराधना करो। कितने ही मरते समय देख रहे हैं कि जो जितना 
भी घन कमात। है उसके साथ कुछ भी नहीं जाता। जिन्हें संग्रोग्में बुद्धि 
रहती है उन्हे” मरणमें अधिक दुःव रहता है। किन्तु जो भेदतरिजान पूर्ण 
जीवन विताते है. थे श्रच्छा सुस्त पाते है। यहाँ कुटुम्य रूरी वृक्षपर संमारी 
प्राणियों का समागम हुश्रा है । प्रातः होते ही अपना नीड़ छोड़ कर चल देंगे | 
यही दक्षा हम सवकी होगों। फिर भी न चते तो इपसे श्रधिक कौन अज्ञानी 
है। जैसे सफर करते समय रास्तेमें २,४ मुसाफिर मिल जाते हैं तो मिच्च जुल 
कर अपने सुस्त दुःखबकी बात कर लेते हैं। उसी तरह यहां सुप्नाफिर मिल 
गये है, छुछ समप दुःख के स्वन्‍त देखेंगे फ़िर मुसाफिर अपने गण्तव्य स्थानपर 
चले जाचेंगे । यद्े दशा हमारी है। हम स्व्र्य मुमाफिर है। पुछने लगतेहँ श्रापका 
भैया किते पर्वत टो गया ? तो हाय उपर जिजता है ८ वर्ष के हो गया। 
कहनातो चाहिये ८ सात मर चुका या ८ सावबीत गए किन्तु परिपाटी जिपरीतत 
चल रही है | 5प्री तरह श्रन्यसे पुछनेयर कडु। ४० साल का हो गया ' कहना 
यह नाहिए ४३ सात यीत गये, मर गये, २३ बर्धक्रा जीयन मर बा ब्रर्दा- 
जन | इन द्रप्टियोंमें वही बात किया करें इसमें यथार्थता ज्ञानमें रहेगो तथ 
प्रतीति ६ भान्ति सच्ची होगी । 

यह पर्या य वह दशा है जिसमें बचपन, यौवन एवं वृद्धावस्था सम्बन्धी 
प्रनेकों दुख हे । इसने क्रोध, विषय, दच्छा, द प मत्सर, ईर्ष्या श्रादि न जाने 
फितने २ विकार होते रहते है । फिरंगी मन इच्छा करते ही इनमें णोप्न चला 
जाता है श्रौर मोही उनमें सलग्न हो जाते है। इनमें जो प्राणी प्रात्मद्ृष्टि की 
बुद्धि रखता है. उसे मिं थ्याइप्टि समझा चाहिए। विश्यादण्शि शब्दमें मिथ 
बातु है श्र्थात संयोग होना । मिथ्यावु द्वेवाले के मिध्यात्त कहा जाता 
है। पदार्थ पवब २ हू, उतने संरयोगववा सावित करना तथा पर्यावमें श्रा मबुद्ध 
रखना यह मिथ्यात्त है। जो स्पमें स्थित है वह स्वृतमय है तथा जो परमें 


नगे हैं उन्हें श्रपना समझ रहे हैं वह परत्तमय हैं। आत्माके स्वमावको प्रात्त 
होवे सो स्वसमय और पर्यायकोीं प्राप्त होनेवाला परसमय है । अत्त्माके 
स्वभावको प्रएत होना एवं उसी में रमण करनेका- अ्रभ्यास करना क्‍योंकि 
जगतके सम्पूर्णा पदार्थ ग्रात्म:से अत्यन्त भिन्‍न हैं। उपी स्वभावकी आ्राराधना 
करो यही आत्माका स्वक्नार्य है ! जब आत्माके स्वभावमें समर्थ हुए तव भी 
कभी २ प्रमबुद्धिये परमें ग्रामक्त हो जाता है तो उसे जब चेत आता है यकायक 
संभल कर सोचता है, में कहां श्रनर्थमें जा रहा हूँ । दो श्रादमियोंने धोंवीके 
यहाँ चावरें घुलनेको डाली उनमें घोवीके घर एक व्यक्ति जाता है और 
चांदर मांग लाता है, उसे यही ज्ञात है कि यह मेरी चादर है। इस लिए वह 
चादर लाकर पैर पसार कर चादर श्रोड़ कर सो जाता है। इतनेमें दूसरा 
व्यक्ति चादर लेने घोवीके घर जाता है तथा उसकी चादर नहीं मिलती है 
और पता चलता है पहला व्यक्ति ले गया है, तो वह दौंड़ २ पहले व्यक्तिके 
पास आकर और चादरका खूँठ पकडकर खींचकर कहता है कि यह चादर मेरी है। 
अरब दोनों कहते मेरी है। तव दूसरे श्रादमीने अपने पहिचानके निश्ञान वता 
कर उसे समाधान करापा परौर चादर ले नी । इपी तरह प्रत्येक प्राणी सोचे 
यह मेरी पर्याय पर है, इसे क्यो भ्रमबुद्धिसि अपनी मान । दूसरेके द्वारा 
ज्ञानके सही निश्ात्र बतानेपर पर्णयसे ममत्त्व बुद्धि हटाकर स्वात्मबुद्धिपर 
इष्टि लगानेकी कोशिश करें तब इस संसाररूपी जालसे मिकल सकता है 
अन्यथा भ्रम बुद्धिसि सोता रहनेसे दूसरा आकर परेशान करेगा वहणान्ति नहीं लेने 
देगा । अ्रनेक भव धारण किये सभी 'को गफलते मैंने भोगी भ्रव जैनधर्मरूपी 
श्रमूल्य रत्वका उपदेश मिला है इसे मैं क्यों न स्वयंका श्रंग वनाऊं। अनुभव करें 
मैं नित्य हूँ, अविनाशी है, चैतन्यमय हूँ । सच्चे सुखका भोक्ता हूँ । अ्रपने स्वभाव 
मैं रुचि होवे भौर परमें नहीं जावे इसीके लिए स्वाध्यप्य है :तत्त्वज्ञान हैं। 
पहले सुन लिया था कि कोईब्रह्म ही दुनियामें एक तत्त्व है तव अपनेको 


बाहर करके बाहरमें उपयोग लगाता था। श्र जान लिया ज्ञान मात्र तत्त्व ई 
संपूर्ण समस्‍यायें हल हो गई इसोतरह सब अन्‍य २ हैं। जिसे अनेकान्च दृष्टि प्राप्त 
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हो गई, उसे जो परिग्रह लग रहे थे वह जद्रके तुल्य प्रतीत होने लगे । पदार्थ 
के विवरीत चिन्तवनसे श्राकुलता २ ही होती है । यह देह भी मेरी नहीं तो 
बेकार ममकार क्यों करू | मैं तो ब्राममामात्र हूँ। बड़े २ त्यागों क्िनसे ऋटिन 
परणिह सहन कर लेते है , उन्हे उनसे कप्ट या अ्रनुभव नहीं होता । उन्हे इतनीं 
चिन्तर नहीं कि मैंने इतना धर्म नहीं कर पाया, इतना और कर लूं यह भाव 
नहीं रहता है । उसे यह ज्ञात रहता है. में आस्मष्यभावमात्र हुूं। मैं २--४ 
वर्ष और जी लू तथा वंम कर लू यह भीरष्टि. नहीं रहती, रहती है केवल 
आत्मद्रप्दि । मकान दूसरा बदलना है । देखो, अ्रत्मस्वमभावकी इष्टिन चूट़े 
अधिक जिन्दा रहे तो भो क्या और मरणकों भी प्राप्त हो गये तो क्या । 
आत्मस्व्रभावपर से ३प्टि नहीं हटे तो सर्वत्र श्रच्छा है तथा श्रात्म स्वभावपर 
इप्टि नहीं है तों अधिक जिन्दा रहनेसे भी क्‍या भश्ौर जल्दी मरनेसे भी क्या 
लाभ? आत्पस्व मावद्रप्टिस राहत होकर अनेक शरीर रूपी कोटठोंमें भी हु कर 
मृतके समान है । अनेक कमरोमें से प्रदीप्त होता हुआ भी एक रःन वही एक 
स्वरूप है। अनेक पदार्थों में श्रविचलित श्रात्मा द्रव्य है उसे एक ही प्रकारसे 
देखो इस चौकीको शग्ास्त्रत्यमोजनसे देखों, नीली पीली, सफफेद्से क्‍या 
मतलब | पत्र श्रपने ढ़गसे पिताकों देखता है पिता अ्रपने ढ़गसे पुत्रको 
देखता है। इसी तरह श्रात्मा तो एक ही है , पर्यायें श्रनेक घारण कर रहा है। 
कल्पाणार्थी श्रात्मस्थभावकी इप्टि रखता है! पर्यायोंमें मुख्यता न रख कर 
चैतन्य स्वभाव नजरमें श्रावे ऐसी इप्टि फरो । श्रनेक स्थानोंमें गया यहे जरूर 
किन्तु श्रात्माका एक अविचलित स्वभाव है उसके श्रनुरूप चलना यही आरात्मा 
का व्यवहार है। वह ज्ञाता द्रप्ठा है प्रतीतिमें जिसके चैतन्यमात्र है। ज॑ याक*र 
हो गया तव भी स्वरूप चेतना मात्र है | जो जैसा है वही बोघमे आया, इसी 
का स्वीकार किया है। श्रगर श्रापका मन थिसी काम में न लगे तथा केवल 
पूर्ण विश्वामसे बैठ जावे तो श्राप उत्कृष्ट दानी है। जि ज्ञानी जीवकी 
प्रात्मस्वभावमें इष्टि हो गईं वह कार्य करते हुए न करनेके समान है। * 
मीक्षमार्गमें स्थित निर्मोही भ्रहस्थ श्रं ष्ठ है ! किन्तु है मुनिश्र प्ठ 
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नहीं है । तुलगा करने से भी क्या लाभ है ? अपनी परिणतिसे हो तो लाभ 
होगा । ज्ञादी अपने कर्तव्योंकी निभाता हुआ चलता है। साधुझ्ों, पष्टडितों, 
मन्दिरों, तीर्थेयात्रा, व्यापार, गृहस्थी, सभी का ध्यान रखता है, फिर भी अपने 
परिणामोंके श्रनुकूल परिणमन कर रहा है । प्रतिकूल वात हो गई, कोई गाली 
गलोज वक गया, कुछभी कर गया तो उसे कोई वात लगती नहीं है । उसे श्रन्य 
बातोसे प्रयोजन नहीं है । श्रगर वह अपमनेको मनुष्य प्रतीत क्रे तो धन कमाने 
लोमोह रखेगा, वोठें लेगा, कीति बढानेके कार्य करेगा आदि । पर ज्ञानी जोब 
इनसे व्यवहार नहीं करता। किसी साधुसे कोई कहे हमें कितांव चाहिए तो कहेगा 
में यह है' वह यह नहीं “चेगा, यह मुझे भेंटर्में मिली, मेरा नाम पड़ा है, 
तुम्हे नहीं देता हूं। ५ ताव देकर पुनः श्रात्मस्वभावदृष्टिपं लग जायगा। साधुप्रों 
का पर पदार्थमें लगार मोह नहीं रहता | शरीरसे नग्न होनेका प्रयोजन ही 
यह है तुम सब वातोंसे नग्न हो जाब्ो । वह अन्य बातोंसे प्रेम नहीं 
करता । जिसे अपने श्रात्मस्वभावकी खबर हुई है वह रागादिको भूल जाता 
है | पररं उदासीन हो जात' है। उदासीन >|>उत्‌ +आसीप "उत्कृष्ट 
पदमें, समाधिमें रत होवेवाला जिसमें निष्पक्षता, निर्मेलता, विरक्तता है उस पद 
में स्थिर रहना ।जो कहते हैं यह घरसे उदामीन है उहेंन यह न कह कर आत्मामें 
उदासीन है घर से विरकक्‍त है ऐसा कहना चाहिये। अर्थात आत्मामें 
उत्कृष्टपदसे बैठा है यह उदासीनका अर्थ है। किन्तु रढ़ि भ्र्थ हो जानेसे शब्द 
अन्य श्रथमें प्रचलित हो जाते हैं । 
पर द्रव्योंको श्रपना २ कर दुखकी संतति बढ़ाते जा रहे. हैं लोग। जितने पर 
पदार्थपर इष्टियां है उतनी ही व्याकृलतायें हैं। लेकिन जिसने समस्त पर द्रव्यों 
की सगति हटा दी उसे आत्मतृष्टि ही प्रतीत होती है। जिस बच्चेको अपना 
बढ़िया खिलोना मिल जाय तो वह दूसरेके खिलौनेको क्‍यों रोचेगा ? इसीतरह 
जिसकी निजमें संगति हो गई उसने सब कुछ पा लिया। कभी २ एक इसरेकी 
बुराई करते समय कहा जाता है तुम मन्दिर नहीं जाते, शास्त्र नहीं पढ़ते, पूजन 
नहीं करते । किन्तू हमरे इस कहनेसे क्या लाभ निकलता है। मन्दिर, शास्त्र 
पूजन आदि उसके सनमें नहीं माये हैं, उसे मन्दिर भ्रादिसे बढ़िया भ्रत्य 
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कार्य जच रहे है तभी तो दह ऐसा कर रहा है। मन्दिर व्गरह की ब'त्त उसे 
जचे, गले उतरे, रुचि बढ़े तभी तो वह इच्छा करेगा । मेरे विचारमें इन फार्थों 
में जबदंस्ती न करके धर्मके मुख्य सिद्धान्त समभाये जावें, उस सस्वन्धी 
उपदेश दिया जावे, महापुरुषोंके जीवन चरित्रको जो धर्ममें लगनेका कारण 
है बताया ज्ञावे तो हो सकता है वह अपनी भूल स्वीकार कर लेवे भौर रास्ते 
में भ्राजावे । नहीं तो जबरदस्ती करनेका फल यह भी हो सकता है उनये 
मनमें धम्म कार्या में घुणा वी भावना घर कर लेवे तथा उनसे सदैव को 
निवृत्ति पा लेवे । मैं एक ऐसे एक पुरुषको जानता हूं जिनस छात्रावस्थामे 
फहा गया तुम्हे मन्दिर जाना होगा। इस सुप्रिनडे'ट की ताड़नासे वह नियम 
सा ही ले चुके कि-फभी भी मन्दिर नहीं जाऊ'गा। जवर्दस्ती करके मन्दिर 
पहुंचानेपर वह मन्दिर ने जा कर होटल आदियपें चाय पीवगा और शभ्राजावेग। 
इसलिए भ्रच्छे उदाहरणों द्वारा समझा कर कार्यमें प्रवृत्त करना 'र्यकर है 
इससे रात्रि भोजन, श्रवदयसक्षण आदि न करनेके नियम तक जीवसमें मनिभ 
सकता है । अजन लोग राधिभोजन न करने, श्रभक्षयभक्षण न करने जैसे बड़े ६ 
नियम ले लेते हैं। तो क्या वह डडाके डरसे लेते है ? नहीं, हनके जीवन: मैं यह 
भावनाजाग्रत हो जाती है 'मैं फिस धरातल पर जा रहा हूँ व क्या करना कतेव्यहै 
जितने मन्दिर हैँ उतनी पाठशालायें होना चाहिए। जो मन्दिर बनावे उससे कः 
दिया जावे कि साथमें पाठशाला भी बनवाशो तो मन्दिर बनाना प्रति श्रष्ठ ह्त 
मुसलमानोंमें यह होता है जितनी उनकी मसजिदें है प्रायः उतने उनके स्थू 
चजते है। जिम्न मुइल्तानें जियो वावक हों वे उा वाठशालाम॑ झाकर पे 
शानार्जन करें । जिसको भ्रपने स्वभावका बोध हो जाता है वह परको छो। 
* देता है ँ्रौर परम उदासीयाकों धर लेता है। मोही किसी व करिसीको सहा 
मान रहे है, पर द्रव्योंको श्रपनानेसे । बच्चोंक्री देखो फ़ोई मां के संस्कार ६। 
धर्मकार्या में प्रवृत्त हो जाता है कोई पिताका साथ करके या अन्य भा 
मित्र एवं ग्रामके किसी विशेत व्यक्तिसे प्रभावित होकर आात्मकल्य। 
सम्बन्धी कार्य करनेकी प्रकृति डाल लेता है। संगतिका प्रभाव होता है । 4 
कोई पत्मस्वभावकी संगति करे तो उसे क्या मिलेगा जो मिलेगा « 
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वर्णनातीत है । स्वकी संगति हो स्वसमय कहलाती हे । स्वभाव बनने से ही 
लाभ है| चक्रवर्ती, नारायण , कामदेव शादिके श्र ण्टपद मिल गये, यह कमाने 
से नहीं मिल गये, उन्होने पूर्वभवमें घर्म किया था उसका प्रताप रहा कि 
इच्छित भोग चरणोंमें आ पढ़ते हैं। श्ात्मस्यभावकी भाववा करे तो वया 
मिलना दुर्लभ रहेगा ! न किचिदपपि दुर्लभ विद्यते । 
घर्मका फल तो निराकुनता, शान्ति व मुक्ति है| पुण्यका फल ऐहिक सुख 
है । पापका फल दुःख है। इनमें से ऐहिक सुख व दुःख दोनों श्राकुलतासे 
परिपूर्ण हैं। इनका निम्मित्तभुत पाप व पुण्यकर्म भो पौदगलिक, श्रजानमय पर 
पदार्थ है। पुण्य, पाप कमेंका निमिच्तभूत्त पुण्यभाव व पाप भाव द "नसों पराश्रयज 
भाव हैं। केवल घममभाव ही स्वाश्रयज है । स्वके पड़ौसमें, समीपमें रहने वाले 
कौन कौन पर भाव हैं, उतका इस अजीवाधिकारमें संकेत करके उनका निषेध 
किया है। उन पर भावोके आश्रयसे घर्ममाव नहीं हो सकता। घर्मभावके 
बिता आत्माकी सिद्धि, ससुद्धि नहीं हो सकती है । श्रतः इस सव पर भ-बोंकी 
इष्टि त्याग करके एक श्रखंड, सनातन जाइवत क्र,त् परपपारे 
 णमिकभावभय प्रुव चेतन्य स्वभादी स्वका अनुभव करो । 
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